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निवेदन 


इस खरणड को प्रकाशित करने का वादा तो हम १९२७ सें 
ही कर चुके थे लेकिन हमें इस बात पर बड़ा दुःख है कि यह 
"पुस्तक तीन वर्षों में आज निकल रही है । इसके लिए हम पाठकों 
के क्षमा-प्रार्थी हैं । 


अकाशक 


क्या करें ? 


( द्वितीय भाग ) 





आह ५ कप (५ ३०+ के. है 
के हु) देता के महावा के दुख ओर पतन का कारण 


यही है कि कुछ लोग दूसरें लोगों को गुलाम 
जना कर रखते हैं | अतए्ंव में इस सीधे और सरल निशुय॒ पर 
'पहुँचा- कि यदि मुझे दूसरों की मदद करना अभीष्ट है तो जिन 
दुःखों को मैं दूर करने का विचार करता हूँ सबसे पहले सुमे 
उन दुःखों की उत्पत्ति का कारण न बनना चाहिए-अथात्‌, दूसरे 
'मनुष्यों को गुलाम बनाने में मुझ भाग न लेना चाहिए | 
परन्तु मजुष्यों को गुलाम बनाने की मुझे जो जरूरत 
सालू्म पड़ती है वह इसलिए कि बचपन से ही स्वयं अपने हाथ 
से काम न करने की तथा दूसरों के परिश्रम पर जीवित रहने की 
मुर्के आदत पड़ गई हैं। ओर में ऐसे समाज मे रहता हैँ कि 
दे 


कक 
केश कर 


जहाँ लोग दूसरों से अपनी गुलामी कराने के अभ्यस्त ही नहीं 
हैं बल्कि अनेक प्रकार के चतुरतापूर्ण अथवा कुतकनयुक्त वाक- 
छल से दाख्ता को न्याय्य ओर सप्तुचित भी सिद्ध करते हैं । 

में तो इस सीधे-सरल परिणाम पर पहुँचा कि लोगों को दु:स 
और पाप में न डालना हो तो दूसरों की मज़दूरी का हमसे हो 
सके जितना कम प्रयोग करना चाहिए और स्वर्य अपने ही हाथों 
यथासम्भव अधिक से अधिक काम करना चाहिए । इस प्रकार 
देर तक घूम-फिरकर में उसी अनिवाय निर्णय पर पहुँचा कि 
जिसको चीन के एक महात्मा ने पाँच हजार वर्ष पूर्व इस 
प्रकार व्यक्त किया था--यदि संसार में कोई एक आलसी 
मनुष्य है तो अवश्य ही दूसरा कोई भूखा मरता होगा ।' में इस 
सरल और स्वाभाविक निम्चय पर पहुँचा,कि जिस दुर्बल घोड़े पर 
मं बैठा हूँ उसपर यदि मुझे दया आती हो और में वास्तव में 
डसके कष्ट को दूर करना चाहता हूँ तो सबसे पहला काम सुर 
यह करना चाहिए कि में घोड़े पर से उतर पड़ें और पेदल चढेँ। 
यही एक ऐसा उपाय है कि जो हमारे हृदय की नेतिक बेदना को 
पूर्ण रूप से शान्त कर सकता है ओर जो मेरी तथा अन्य सभी 
लोगों की दृष्टि के सामने रहता है, किन्तु हम सब उसे देखकर 
भी नहीं देखते और इधर-उधर भटकते फिरते हैं । 

अपने समार्ज की व्याधियों को दूर करने के लिए हम चारों 
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ओर देखते हैं--सरकारी, सरकार-विरोधी, वैज्ञानिक तथा परो- 
'पकारी प्रवृत्तियों तथा समस्याओं द्वारा इसे दूर ऋब्थे की चेष्टा - 
करते हैं; किन्तु हम उसी उपाय को नहीं देखते, जो सबकी 
आँखों के सामने है । हम अपनी नालियों को गन्दगी से भर 
कर दूसरे आदसियों से साफ कराते हैं और यह दिखाना 
चाहते हैं कि हमें इन काम करने वालों के लिए दुःख है और 
हम उनका दुःख दूर करना चाहते हें। इस उद्देश्य को सिद्ध करने 
के लिए हम तरह-तरह के उपाय ढूँढते हैं; किन्तु जो सबसे 
सरल-स्पष्ट माग है,बस उसी की ओर नहीं देख ते । मतलब यह कि 
जबतक यह आवश्यक हो कि हम अपने कमरे में गन्दगी पेदा करें 
तबतक हमें अपने हाथों ही उस गन्दगो को दूर करना चाहिए ४ 

जिसे अपने पास-पड़ोस में रहने वालों को दुःखी देख कर 
सचमुच ही दुःख होता है, उसके लिए इस रोग को दूर करने 
ओर अपने जीवन को नीति-सय बनाने का एक ही सरल और 
सीधा उपाय है । और यह उपाय वही है, जो हम 
क्या करें ?' प्रश्न किये जाने पर जॉन बेप्रिष्ट ने 
बताया था और इसा ने भी जिसका समंथन किया था। 
एक स अधिक कोट अपने पास नहीं रखना ओर न अपने 
पास पँसा रखता--अथात , दूसरे मनुष्य के परिश्रस से लाभ 


नहीं उठाना ओर दूसरों के परिश्रम के लाभ न उठाते के लिए 
है. 


क्या करें 


यह आवश्यक है कि हम अपना काम अपने हाथ से करें । यही 
इस संसार में फेल हुए दुःख-दारिद्र और अनाचार को दूर करने 
का एकमात्र सरल और अचूक साधन है। यह बिलकुल सरल 
और स्पष्ट है; किन्तु यह सरल ओर स्पष्ट उसी हालत में है कि 
जब हमारी आवश्यकतायें भी वेस्ती ही सरल ओर स्पष्ट हो. और 
जब हम स्वय॑ स्वस्थ हों ओर सुस्ती तथा काहिली से एकदम 
ही जजरित न होगये हों । 

में गाँव में रहता और अंगीठी के पास पड़ा रहता हैं और 
अपने पड़ोसी को, जो मेरा कजदार है, श्राज्ञा देता हैँ कि लकड़ी 
काट कर लाओ ओर मेरी अंगीठी को गरमाओ । यह स्पष्ट है 
कि में सुस्त हूँ ओर अपने पड़ोसी को उसके अपने काम से 
इटाता हूँ ।आखिकार में इसके लिए लज्जित होता हूँ । इसके अलावा 
जब मेरे रग-पढ्टे मजबूत हैं और मैं काम करने का अभ्यस्त हूँ, 
तो इस तरह बिना काम पड़े-पड़े मेरी तबीयत भी उकताती है, 
. इसलिए में स्वयं उठकर लकड़ियाँ काटने जाता हैँ । 

लेकिन विविध प्रकार की गुलामी की प्रथा इतनी मुद्त से 
चली आती है आर उसके कारण इतनी सारी कृत्रिम आवश्य- 
ऋतायें पेदा हो गई हैं, और जो लोग कम अथवा आधिक परि- 
खाम में इन आवश्यकताओं के अभ्यस्त हैं उनका सम्बन्ध परस्पर 


इतना गुम्फित है, कि कितनी ही पीढ़ियों से बिगड़ते-बिगड़ते लोग 
रू 
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सत्त्वहीन हो गये हैं ओर विलासिता तथा आलस्य के लिए तथा 
उनके द्वारा होने वाले ग्रलोभनों के लिए मनुष्यों ने ऐसी-ऐसी 
बातें दूँढ निकाली हैं कि जो मनुष्य आलसी लोगों के 'पिरामिड' 
की चोटी पार होता है उसके लिए तो उस किसान की तरह कि 
जो अपनी अंगीठी जलाने के लिए अपने पड़ोसी को मजबूर 
करता है अपने पाप को समझ लेना भी सरल नहीं है । 
जो लोग चोटी पर हैं उनको यह समभना भी बड़ा कठिन 
होता है कि वास्तव में उनका कर्तेब्य क्या है। लोग जब अखत्य 
के ढेर की चोटी से, जहाँ वे खड़े हैं, प्रथ्वी के उस स्थल को 
ओर देखते हैं कि जहाँ फिर से जीवन आरम्भ करने के लिए 
उन्हें उतर कर जाना है--साधुता पूर्ण और धार्मिक जीवन नहीं, 
केवल ऐसा जीवन प्रारम्भ करने के लिए कि जो नितान्त ही 
अमाल्षीय न हो--ता उनका दिमाग चकरा जाता है ओर 
यही कारण है कि यह सीधा ओर स्पष्ट सत्य लोगों को इतना 
विचित्र माल्ठम होता हे । 
जिस आददसी के पास वर्दी-धारी दस नौकर हैं, कोचमेन 
और रसोइये हैं. तस्वीरें ओर 'पियानो' हैं, उसे तो सचमुच ही 
यह बात बड़ी अजीब ओर हास्यास्पद सात्म होगी कि मनुष्य का-- 
में नहीं कहता कि अच्छे आदमी का; बल्कि प्रत्येक ऐसे मनुष्य 
का कि जो बिलकुल ही पशु नहीं है--यह प्रथम घर्म है कि बह 


पक 


क्या करें ९ 
अपनी लकड़ी स्वयं काट कर लाये, जिससे उसका खाना पकता 
है और जिससे उसे गरमी पहुँचती है; अपने जूते स्वयं साफ 
करे, जिन्हें डेसने लापरबाही से कीचड़ में धुस कर मेला कर दिया 
है; अपने नहाने के लिये अपना पानी खुद भर लाये ओर नहा 
कर जिस पानी को मेला कर दिया हैं उसे वह खुद उठा कर 
फेंक आये | 

किन्तु सत्य से दूए रहने के अतिरिक्त एक ओर भा कारण 
है, जो मलुध्यों को अपना काम खयं अपने हाथ से करने के 
खाभाविक और सीधे-सादे धर्म को समझने नहीं देता | हमारे 
समाज की जटिलता और जिन अवस्थाओं में धनी पुरुष अपना 
जीवन व्यतीत करता हैं उनका परस्पर निगूद सम्बन्ध ही वह 
कारण हैं । क्‍ 

आज सवेरे में उस दालान में गया, जहाँ से मकान में बनों 
हुई अंगीठियों में अग्नि प्रज्वलित की जाती है । एक किसान उस 
अंगीठी को सुलगा रहा था, जिससे मेरे लड़के का कमरा गरम 
रहता है । में उसके शयनागार मैं घुसा | वह अभी पड़ा सो रहा 
था ओर सुबह के ग्यारह बज चुके थे । बहाना यह था-आज 
छूट्टी हे, पढ़ाई न होगी' | १८ वर्ष का तन्दुरुश्त मज़बूत छोकरा, 
जिसने पिछली रात को आवश्यकता से अधिक खाया है, ११ 
बजे तक पड़ा सो रहा है ओर उसकी ही उम्र का एक किसान 


“व 
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सवेरे-सवेरे ही बहुतन्सा काम करके अब दसबी अंगीठी सुलगा 
रहा था | मैंने सोचा-अच्छा हो कि यह किसान इछ हट्टे-कट़े 
काहिल छोकरें का गरमाने वाली अंगीठी को न सुलगाये ।' 
किन्तु उसी समय ध्यान आया कि इसी अंगीठी से हमारे घर 
की रसोइन के कमरे को भी गरमी पहुँचती है | वह एक चालीस 
'बष की स्री है, ओर रात को मेरे लड़के ने जो खाना छड़ाया था 
जलसको तैयार करने और बरतन माँजने में सबेरे तीन बजे तक 
लगी रही और इसके बावजूद भी वह सात बजे उठ बेठी । वह 
अपनी अंगीठी स्वयं नहीं सुलगा सकती, उसके पास समय नहीं 
है । किसान उसके लिए भी अंगीठी सुलगा रहा था और उसके 
'नाम पर मेरा यह सुस्त छोकरा भी गरसाया जा रहा था । 
यह ठीक है कि इस प्रकार लोगों के लाभ परस्थर 
गुम्फित हैं, किन्तु बिना अधिक विचार किये ही श्रत्येक मनुष्य 
'का अन्तःकरण स्वयं कह देगा कि मेहनत कौन करता है और 
सुस्त कौन पड़ा रहता है ? किन्तु केवल अन्तःकरण ही यह बात 
नहीं बतलाता है, हमारी हिसाब की नोटबुक भी यह्‌ बतला देता! 
है। हम जितना अधिक रुपया खच करते हैं उतन ही अधिक लोग 
हमारे लिए काम करते हैं, और हम जितना ही कम खर्च करते 
हैं उतना ही अधिक हम अपना काम अपने आप करते 'हैं | 
“मेरी विलासिता से दूसरों की रोज़ी चलती है । यदि में अपने 
हू 


क्या करें ?' 


मी कल 


सईस को छुट्टी दे दूँ तो बह बेचारा बूढ़ा आदमी कहाँ जायगा ? 
क्या प्रत्ये८द मनुष्य अपना प्रत्येक काये स्वयं करे ? अपना 
कोट भी बनाये और अपनी लकड़ियाँ भी चीरे ? तब फिर अम्र-- 
विभाग का क्‍या होगा ओर उद्योग-धन्धे तथा सामाजिक काम 
कहाँ जायेगे ?' और सबके अन्त में आकर खड़े होते हैं वे महा-- 


भयानक शब्द-- सभ्यता, विज्ञान और कला '! 








प्रृत मच महीने में रात को कुछ देर से में घर जा गहां 
था । गली में घुसने पर दूर के एक खेत में बरफ 
के ऊपर काली-काली परछाइयाँ-सी मुर्के दिखाई थीं। मेरा ध्यान 
उधर न जाता, यदि गली के किनारे पर खड़े हुए सिपाही ने उन 
परछाइयों की ओर देखते हुए चिल्ला कर न कहा होता | 
“वासिली ! तुम आते क्यों नहीं ९? 
एक आवाज़ ने जबाब दिया, “यह चलती ही नहीं” । और 
इसके बाद परछाइयों सिपाही की ओर आती हुई दिखाई दीं ! 
मैं ठहर गया और सिपाही से पूछा-- 
“क्या मामला है ?” 
१84 


क्या करें १ 


उसने कहा--““जनोफ़-गृह से कुछ लड़कियाँ लाये है और 
उन्हें कोह्बाली लिये जा रहे हैं; उनमें स एक पीछे रह गई है, 
वह चलती हीं नहीं है । 
भेड़ की खाल का कोट पहने एक चोंकीदार अब दिखाई ' 
'पड़ा । उसके आगे-आगे एक लड़की आ रही थी, जिसे बह पीछे 
से ढकेल रहा था। में, चौकीदार और णिपाही जाड़े के कोट 
पहने हुए थे, केवल उस लड़की ही के पास कोट नहीं था, वह 
गाउन पहने हुई थीं। अन्धेरे में में सिफ इतना मालस कर सका 
कि उसकी पोशाक का रंग भूरा है और उसके सिर और गदेन 
पर एक रूमाल लिपटा हुआ है | उसका क़द छोटा और शरीर 
चौड़ा ओर बंडोल था | 
सिपाही ने चिल्माकर कहा--“अरी ओ शेंतान की बच्ची ! 
हम तेरे लिए क्‍या रात-भर यहाँ खड़े रहेंगे? चलती है कि में 
अभी बताऊँ ९” मालूम होता था कि सिपाही थक कर परेशान 
हों गया । वह ऋुछ दूर चली और फिर ८हर गई | बूढ़े चौकी- 
डार ने उसे हाथ पकड़ कर खींचा | वह नेक आदमी था, में उसे 
जानता था। क्रोध कासा भाव धारण करके उसने कहा, 'सुनती 
है कि नहीं ! बल चली चल !” वह लड़खड़ाई ओर घुटी हुई 
भर्दी आवाज में बोली--“रहने दो, धक्का मत दो, में ख़ुद 


चलती हैं | 
# की 


ऑऔबीसवां परिच्छेद 


चौकीदार ने कहा-- ओर कुछ नहीं, सठीं से ठिद्धुर कर 
मर जायगी !” 

“मेरे जैसी लड़की को ठण्ड नहीं लगती । मेरे ज़िम्म में 
बहुत-सा गरम-गरम खून है |” 

उसने यह बात कहीं तो थी हँसी में, पर उसके शब्द ऐसे 
माल्म पड़े, मानों वह शाप दे रही हो । 

एक लैम्प के पास, जो मेरे घर के फाटक से दूर नहीं था, 
बह फिर खड़ी होगई. और खम्भे का सहारा लेकर अपने, ठिद्॒रे 
हाथों से जेब में कुछ ढूँढने लगी । उन्होंने फिर पुकारा, किन्तु 
वह ज़रा बड़बडाई ओर जेबें ट्टोलती रही। उसके एक हाथ में 
बुकी हुई सिगरेट थी और दूसरे में दियासलाई । में पीछे ही 
खड़ा था, उसके पास से होकर निकलने में या नजदीक जाकर 
उसकी ओर देखने में मुझे लज्जा मालूम होती थी। किन्तु में 
इरादा करके उसईे पास आया । वह खम्भे से कन्धा टेके खड़ी 
थी और उसपर घिसकर दियासलाई जलाने का निष्फल प्रयास 
कर रही थीं | क्‍ 

मैंने गौर से उसकी ओर देखा। उसका पेट बेठा हुआ था 
ओर वह मुझे तीस व की सी मालूम पड़ती थी । उसका रंग 
मैला, आँखें छोटी धुँघली और शराब पीने के कारण भारी और 


लाल थीं। उसकी नाक चपटी, होंठ टेढ़े और लार से भरे थे और 
पड 


क्या करे ? 


सूख बालों का एक गुच्छा रूमाल से बाहर निकला हुआ था | 
उसके हाथ-पाँव छोटे पर घड़ लम्बा ओर चपटा था | 

में उसके सामने खड़ा हुआ । वह मेरी ओर देख कर हँसी, 
मानों वह जानता थी कि में क्या बात सोच रहाहूँ | मुझे मालम 
हुआ कि मुझे उससे कुछ कहना चाहिए । में उसे यह दिखलाना 
चाहता था कि में उसपर दया करता हैँ । 

मेंने पूछा--“क्या तुम्हारे माँ-चाप हैं ९” 

बह बेठे हुए गले से हँसी और फिर एकाएक रुककर अपनी 
भोंहों को उठाकर निर्मिमिष भाव से सेरी ओर देखने लगी। 

मेंने फिर पूछा --'क्या तुम्हारे माँ-बाप हैं ९” 

वह मुँह सिकोड़ कर हँसी, मानों वह कह रही थी--“यह 
भी तुम्हारे पूछने लायक कोइ सवाल है ? 

आखिरकार वह बोली--'मेरी माँ हैं, किन्तु इससे तुम्हें 
क्‍या मतलब ?” क्‍ 

. तुम्हारी उम्र क्या है ९ 

“पन्द्रह बष से कुछ ऊपर, सोलहवाँ साल लगा है---उसने 
तुरन्त ही जवाब दिया,क्योंकि वह यह प्रश्न सुनते की अ्रभ्यस्त थी। 

“चल-चल: आगे बढ़, हम यहाँ तेरे मारे सर्दी खा रहे हैं ।” 
सिंपाही ने डाटकर कहा ! वह खस्भे को छोड़कर लड़खड़ाती हुई 
गलीनाली फातवालों की ओर चली, और मैं फाटक की ओर 

है हि । ॥ 


'चौबीसवां परिच्छेद 
मुड़कर आपने घर में दाखिल हुआ ओर दयाफ्त किया कि क्‍या 
मेरी लड़कियाँ घर में हैं ? मुझे बताया गया कि वे किसी 
महफ़िल में गई थीं, जहाँ उन्हें बड़ा आनन्द आया और अब 
वे सो रही हें। क्‍ क्‍ क्‍ 
.. दूसरे दिन खबरे में यह जानने के लिए कि उस बेचारी 
लड़की का कया हुआ, कोतवाली जाने वाला था | मैं जल्दी ही 
जाने के लिए तैयार हुआ । इतने में एक आदमी मुमसे मिलने 
आया | उच्च वणण में अनेकों मनुष्य अभागे होते हैं, जो अपनी 
दुबंलताओं के कारण गरीबी की हांलत में आ पड़ते हैं और 
जिनकी दशा कभी ता सम्हल जाती है और कभी फिर बिगड़ 
जाती है । यह उसी श्रेणी का मनुष्य था। में उसे तीन वर्ष से 
जानता था, और इन तीन वर्षों में उसे कई बार अपना सर्वस्व 
यहाँ तक कि अपने कपड़े भी बेचने पड़े । वह रात को आजकंल 
जनोफ़-ग्ृह में बिताता ओर दिन को मेरे यहाँ रहता में बाहर 
निकलने ही वाला था कि वह मुझे मिला और मैं कुछ कहेँ 
इससे पहले द्वी कल रात को जिनोफ़-गृह में हुई घटना का वर्णन 
करने लगा । अभी उसकी बात आधी भी न हो पाई थी कि वढ़ 
बूढा आदसी, जिसने जमाने के बहुत-से उतार-चढ़ाब २खे थे और 
जिसने खुद अपनी ज़िन्दगी में बहुत-कुछ दुःख भोगा था, . फूट- 
फूटकर रोने लगा । वह अधिक न बोल सका और उसने अपना 
है 


क्या करें ९ 


मुँह दूसरी ओर फेर लिया । उसने जो कहानी सुनाई थी उसकी 
सत्यता की जाँच मैंने घटना-स्थज्ञ पर जाकर की, जहाँ मुझे कुछ 
और भी बोतें मालम हुई । मैं यहाँ पर उन्तका भी उल्लेख करूँगा। 

निचले हिस्से के ३२ नम्बर के कमरे में, जहाँ मेरे दोस्त 
रहते थे, वहुतन्स खस्री-पुरुष अस्थायी रूप से रात को रहते थे, 
जो ५ कोपक # के लिए एक-दूसरे के साथ सो जाते थे । वहीं 
शक धोबिन रहती थी, जो लगभग १० वर्ष की उम्र की थी 
ओर जिसका रंग गोरा व देखने में सुन्दर था । वह स्वभाव की 
शान्त ओर शरीर से दुबेल थी । 

इस घर की मालकिन एक नाविक की रखेल थी | गरमी 
में उसका प्रेमी नाव खेता था और सर्दी में वे रात को ठहरसने 
वाले लोगों का स्थान कराये पर देकर अपनी रोजी चलाते थे । 
तीन कोपक में बिना तकिये के और पाँच कोंपक में तकिया- 
सहित स्थान देते थे । 

वह धोबिन भी कुछ महीनों से यहीं रहती .थी और बड़ी 
शान्त स्त्री थी, किन्तु अभी कुछ दिनों से वे लोग उसके रहने 
पर आपत्ति करने लगे, क्योंकि उसे खाँसी थी, जिससे दूसरों 
की नींद में विघ्न होता था । अस्सी वर्ष की एक बूढ़ी ओरत, जो 
स्थायी रूप से वहीं रहती थी ओर जो कुछ सनकी-सी थी, खास, 
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चौबीसवां परिच्छेद 
तौर से धोबिन का रहना नापसन्द करने लगी ओर बह बराबर 
उसे तंग करती, क्योंकि धोबिन रातभर बुरी तरह खाँसती ओर 
उसे सोने न देती थी ! 

धोबिन बेचारी कुछ न बोलती । मकान का किराया उसपर 
चढ़ गया था और वह अपने को दोषी सममतो थी, इसीलिए 
सब-कुछ बदोश्त करती थी । शक्ति क्षीण हो जाने से अब वह 
काम भी दिन-पर-दिन कम करने लगी, इसीलिए यह किराया ने 
चुका सकती थी । पिछले हफ्ते तो वह कुछ-भी काम न कर 
सकी ओर खाँसी के कारण वहाँ के सभी निवासियों और श्वास 
कर उस बुढ़िया के लिए वह बवाल-जान हो रही थी । 

चार दिन पहले घर की मालकिन ने मकान खाली करने के 
लिए नोटिस दिया । ६० कोपक तो उसपर चढ़े हुए थे, वह 
उन्हें अदा नहीं कर सकती थी, और न ऐसी कोई आशा ही थी 
कि वह अढ़ा कर सकेगी; तिसपर दूसरे रहनेवाले उसके. श्वाँखने 
की शिकायत करते थे । 

मालकिन ने जब उस धोबिन को नोटिस दिया और उससे 
कहा कि यदि वह रुपया नहीं दे सकती है तो मकान खाली करदे, 
तब वह बुढ़िया बड़ी खुश हुई और उसे घर में से निकालकर 
सहन में ला खड़ा किया | धोबिन चली गई, किन्तु एक घरटे 


बाद फिर वापस आगई । मालकिन का जी न हुआ कि वह उसे 
२ 


क्या करें ? 
फिर से चले जाने को कहे | दूसरे ओर तीसरें दिन भी वह वहां 
रही । वह बराबर यही कहती, “में अब जाऊँ कहाँ ९! तीसरे 
दिन मालकिन का प्रेमी आया, वह मसास्‍्को का रहने वाला था 
ओर सब क़ायदे-क़ानून जानता था.। वह एक सिपाह्दी को बुला 
लाया । तलवार और पिस्तौल से सब्वित सिपाह्दी ने घर में आकर 
शान्ति और सभ्यता के साथ घोबिन को निकालकर बाहर 
कर दिया । 
माच का सहीना था । सूरज निकला था, किन्तु कड़ाके का 
जाड़ा पड़ रहा था | बफ गल-गलकर बह रहा था और नोकर 
लोग जमे हुए बफ को तोड़ रहे थे | बफ पर चलनेवाली गाड़ियों 
सरकती जाती थीं और पत्थरों से लगाकर भावाज पेदा करती 
थीं। वह धोबिन पहाड़ी के ऊपर चढ़ गई, जहाँ धूप थी | वह द 
गिरजाघर तक पहुँची और ड्योढ़ी के पास धूप में बेठ गई । 
किन्तु जब सूर्य मकानों के पीछे छिपने लगा और तालाबों पर 
चफ़ को मीनी-मकीनी चादर-सी बिछने लगी, तो धोबिन ठण्ड के 
मारे घबराई । वह उठी ओर धीरे-घीरे चलने लगी. ... . .किधर ? 
घर की ओर--डसी मकान की ओर, जहाँ अभी तक रहा 
करती थी। 
ठहर-ठहर कर दम लेते हुए जब वह जा रही थी, तो अन्धेरा 


डोने लगा | वह फाटक तक पहुँची, अन्दर की ओर मुड़ो, कि 
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उसका पेर फिसल गया। वह चीख मारकर गिर पड़ी ! 

उघर होकर एक आदमी निकला, फिर दूसरा निकला + 
उन्होंने सोचा, यह शरात्र पीकर सोई होगी ।' एक ओर सर्द 
उधर से होकर गुजरा और उसीसे ठुकरा गया । उसने द्रबान से 
कहा-- फाटक पर शराब पिये हुए कोई ओरत पड़ी है + 
मेरी तो अभी गदेन टूटते-टूटते बची। उसे यहाँ से जरा 
उठवा दो । 

दरबान ने आकर देखा, धोबिन मरी पड़ी है । मरे मित्र ने 
यही सब बातें सुनाई । 

पाठक शायद यही समर कि १७ वष की वेश्या और 
'घोबिन वाली बात मेंने कहाँ से लाकर रख दी है, किन्तु वे ऐसा 
जल समर्के । वास्तव सें ये. दोनों ही घठनांयें एक ही रात को 
हुई । मुझ्के तारीख तो ठीक याद नहां, किन्तु १८८४ के साप्के 
का महीना था | 

अपसे मित्र की कही हुई कहानी सुन कर में कोतवाली की 
ओर चला ओर वहाँ से उस धोबिन के सम्बन्ध में सारी बातें 
'जानने के. लिए जिनोफ-गृह जाने का निश्चय किया | 

मौसम सुन्दर था, धूप खिली हुई थी। छाया में कल रात 
की पढ़ी हुई बफ के नीचे पानी बहता हुआ दिखाई देता था, 
ओर धूप में तथा सैदान में तो बर्फ बड़ी तेजी से पिघल रहा था + 
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नदी के पार बाग के वृक्ष नीले-नीले-स दिखाई देते थे, जाड़े के 
दिनों में भूर रंग की होने के कारण जो चिड़ियें जल्दी दिखाई 
न पड़ती थीं वे अब अपने आनन्दमय कलरव से सबका ध्यान: 
अपनी ओर खींचतीं थी । सुहावनी ऋतु देख कर मनुष्यों के 
हृदय में भी मौज करने की तरंगें उठती थीं किन्तु वे चिन्ताओं 
से घिरे हुए थे | गिरजों की ..घंटियाँ बज रहीं थीं, और उनके 
साथ ही छावनी से बन्दूुकों की गोलियों की सरसराहट और 
निशाने पर लगने के धमाके की आवाज़ सुनाई पड़ती थी जो 
घणटियों की आवाज़ के साथ मिल जाती थी ! 

मैं कोतवाली पहुँचा | कई हथियारबन्द सिपाही मुझे अपने 
अफसर के पास ले गये | वह भी तलवार और पिस्तौल से 
सज्जित था । उसके सामने चिथड़े पहने, थर-थर काँपता हुआ 
एक बुड़ढा बेठा था । दुबंलता के कारण पूछे हुए सवालों काः 
जवाब वह ठीक तरह नहीं दे पाता था। अपना काम निपटा.कर 
वह मेरी ओर मुखातिब हुआ । मैंने रात वाली वेश्या के बारे में 
उससे पूछा । मेरी बातें ध्यान से सुन कर वह मुस्कराया । उसका 
मुस्कराना केवल इसीलिए नहीं था कि में यह बात- नहीं जानता: 
था कि वह कोतवाली क्‍यों लाई गई बल्कि खास कर इसलिए 
कि मुझे उसको अल्प-वयस्कतां पर आश्रय हुआ । उसने सजीव 
स्वर में कहा, अजी जनाब ! कुछ तो बारह और तेरह वर्ष की 
बह 
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होती हैं, और चोदह वष की तो अनगिनती ।' 

रात वाली लड़की के विषय में पूछने पर उसने कहा कि 
सम्भवत: वह तो कमिटी को भेज भी दी गई होगी । मैंने जब 
उससे पूछा कि ये लोग रात को कहाँ रक्ब्े जाते हैं, तो कुछ 
अनिश्चित-सा उत्तर देकर उसने टाल दिया | जिस खास लड़की 
के विषय में में पूछ रहा था, उसकी उसे याद न थी। क्योंकि, 
इस तरह अनेकों रोज ही आंती है । 

नम्बर ३२ के जिनोफ-ग्ृह में जब में पहुँचा, तो मेंने 
देखा कि उस मरी हुई धोबिन के पास बेठा हुआ पादरी मझतक 
की आत्मा की संगति के लिए प्राथना कर रहा था | उसे उठाकर 
जिस तख्ते पर वह सोया करती थी उसी पर लिटा दिया था। 
ओर वहाँ के रहने वालों में, जो सभी मर-भुखे-से थे, आपस 
में चन्दरा करके उन्होंने उसके -क्रिया-कर्त का प्रबन्ध 
किया था | उस बुडढी ओरत ने उसे कपड़ा पहना कर तेयार 
किया था । पादरी अँधेरे में कुछ पढ़ रहा था; लबादा ओढ़े हुए 
एक औरत मोमबत्ती थामे हुए थी, और एक दूसरी मोमबत्ती 
लिये एक आदमी खड़ा था, जो बढ़िया कपड़े पहने एक पूरा 
सदूग्नहस्थ-सा मालूम पड़ता था । यह आदमी इस घोबिन का 
आई था, जिसे लोग कहीं से दूँढ कर लाये थे । 

मृत स्री के पास से होकर में मालकिन के कमरे में क्‍या 
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और उससे प्रश्न करने लगा | वह मेरे प्रश्नों से डरी-शायद' 
इसलिए कि कहीं किसी बात के लिए मुझपर मुकदमा नः चले; 
किंतु कुछ ही देर में खूब खुल कर बातें करने लगी ओर मुझे 
सब बातें बतादी । वापस लौटते हुए मैंने झतक शरीर की ओर 
देखा । सतक सभी सुन्दर मालूम पड़ते हैं, किन्तु यह तो और 
औ सुन्दर और हृदय पर असर करने वाला मालूम होता था; 
उसका मुखड़ा सफेद और साफ था, आँखें बड़ी-बड़ी किन्तु बन्द 
थीं, गाल बैंठे हुए, और उठी पेशानी पर खूबसूरत मुलायम 
बाल पड़े हुए थे । उसका चेहरा श्रमित किन्तु सदय था। दुःख का 
कोई चिन्ह ही न था; हाँ, कुछ आश्रयोविन्त-सां अवश्य था | 
यदि जीवित लोग़ देखते हुए भी न देखें तो सचमुच हो वह 
मृतकों के लिए आश्चर्य की बात है । 

इसी दिन मास्‍्को में एक बड़ा भारी बाल-नृत्योत्सव हो नेवाला 
था। उसी रात को आठ बजे में घर से बाहर निकला । में ऐसे 
गुहले में रहता हूँ, जो मिलों से घिरा हुआ है । में जब घर से 
निकला तो छुट्टी की सीटी हो चुकी थी ओर एक सप्ताह के सतत 
काय के पश्चात्‌ लोगों को एक दिन की छुट्टी मिली थी। कारखाने 
केलोग मेरे पास से गुजर रहे थे और सब के सब 'भट्टी और 
झराय की ओर जा रहे थे | बहुत से तो अभी से पीकर मतवाले 
हो रहे थे ओर कुछ औरतों के साथ थे । 
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हर रोज पाँच बजे मैं मिलों की सीटियाँ सुनता हैँ, जिनका 
अर्थ यह होता है कि स्त्रियों, बच्चों और वृद्धों को काम करने में 
लगा दिया गया । आठ बजे दूसरी सीटी होती है--इसके मानी 
आध घण्टे की छुट्टी । १२ बजे तीसरी सीदी--इसके अथ यह 
हैं कि भोजन के लिए एक घण्टे की मुहलत । आठ बजे रात को 
चौथी सीटी होती है, काम बंद हो जाता है। विचित्र दैवयोग 
से मेरे पड़ोस की तीनों मिलें बाल अथात नृत्योपयोगी चीजें ही 
तैयार करती हैं । 

एक कारखाने में--जो सबसे ज़्यादा नज़दीक है-- 
मौज्ञों के सिवा और कुछ नहीं बनता, सरे में रेशमी माल और 
तीसरे में इन्न ओर पोमेड | क्‍ 

इस सीटियों को सुनकर किसी के जी में इससे अधिक 
खयाल शायद ही कोई पेदा होगा--वह देखो, सीटी बज गई; 
घूमने का समय हो गया । 

किन्तु उनका जो वास्तविक अथे है, उसे भी मनुष्य को 
सममना होगा | सवेरे पाँच बजे जो पहली सीटी बजती है उसका 
यह अथ है कि रातभर अन्धी कोठरी में जो स्री और पुरुष एक- 
साथ पड़कर सोते थे, वे मुँह-अन्धेरे उठते हैं. और जलल्‍्दी-जल्दी 
कारखाने की ओर जाते हैं--जहाँ उन्हें उस काम में हिस्सा लेना 
पड़ता है कि जिसका न तो कोई अन्त है और न जो उनके लिए 
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उपयोगी ही है, और फिर वहाँ गरमी और गन्दगी से भरी हुई 
दम घोटनेवाली हवा में बारह-बारह ओर कभी-कभी इससे भी 
अधिक घणटों तक काम करते हैं ओर इस बीच में उन्हें आराम 
करने के लिए बहुत ही थोड़ा समय मिलता है | रात होने पर वे 
सो जाते हैं और फिर सवेरे उठते हैं; उठकर वही काम करते हैं 
कि जो वास्तव में उनके लिए कोई अर्थ ही नहीं रखंता, किन्तु 
केवल पेट की खातिर उन्हें वह काम करना पड़ता है। 

. हफ्तों पर हफ्ते इसी तरह बीत जाते हैं । बीच में एक दिन 
छुट्टी का आता है। आज उसी तरह की छुट्टी मनाने के लिए 
_ बाहर निकलते हुए मजदूरों को मैं देखता हूँ । वे गलियों में 
घूमते हैं । चारों ओर सराय, होटल और ख्ियाँ हैं। वे शराब 
पीकर एक दूसरे से धक्का-मुक्की करते हैं और लड़कियों को-- 
वेसी ही लड़कियों को, जैसी कि कल रात को लोग पकड़कर कोत- 
वाली ले गये---अपने साथ लेकर फिरते हैं | गाड़ी किराये करके 
वे एक होटल से दूसरे होटल को जाते हैं, एक दूसरे को गालियाँ 
देते हैं, और क्या-क्या बकते फिरते हैं इसका उन्हें बिलकुल ही 
ज्ञान नहीं होता । 

पहले जब में इन श्रमिकों को इस तरह भटकते देखता तो 
में घृणा से एक ओर हट जाता और मन ही मन उन्हें बुरा-मला 
कहता; किन्तु जबसे में इन नित्य बोलनेवाली सीटियों का अर्थ 
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नसमम गया हूँ, तबसे सुझे उलटा इस बात का आम़य होने लगा 
है कि वे सभी श्रमिक उस दिन मिखारियों की अवस्था को क्‍यों 
नहीं प्राप्त हो गये कि जिनसे मास्को भरा पड़ा है. और सभी 
'खतियों की हालत उस लड़की की सी क्यों न हो गई कि जो भुमे 
'मेरे घर के पास मिली थी ? 

इस तरह ग्यारह बजे तक घूम-फिरकर में यह देखता रहा 
कि ये लोग क्या करते हैं। ११ बजे के बाद इन लोगों की 
“हरकतें ठए्डी पड़ी और इधर-डउघर कुछ ही मतवाल फिरते हुए 
दिखाई देने लगे | मुझे कुछ ऐसे स््री-पुरुष भी मिल, जिन्हें सिपाही 
'पकड़कर कोतवाली लिये जा रहे थे । 

अब हर तरफ से गाड़ियाँ निकलती हुई दिखाई दीं, जो सब' 
की सत एक ही तरफ जा रही थीं। कोचबक्स पर एक कोचमैन 
होता था, जो प्रायः भेड़ के चमड़ें का कोठ पहने हुए होता था, 
ओर एक सइस होतां था, जो टोपी ओढ़े खासा छैला-सा बना 
होता था । कपड़े से ढके हुए हृष्ट-पुष्ट घोड़े पंद्रह मील फी घण्टे 
की रफ्तार से दोड़तें जाते थे। गाड़ियों में महिलाय॑ बैठी हुई थीं, 
जो शाल ओढ़ें थीं और इसके लिए बहुत सतक थीं कि कहां 
उनका साज-श्ंगार बिगड़ न जाय । घोड़ों की काठियों, गाड़ियों, 
हिंदुस्तानी रबर के बने हुए पहियों और कोचमैनों के कोट से 
'लेकर उनके मोजे,जूते, फूल, मखमल, दस्ताने, इत्र आदि सभी 
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सामान उन्हीं लोगों के बनाये हुए थे, जिनमें से कुछ तो अपने: 
गनन्‍्दे कमरों में सो रहे थे, कुछ वास-गहों में वेश्याओं के साथ, 
ओर कुछ कोतवाली में । 

बाल में जाने वाले हम लोगों के पास से होकर गुजरते हैं 
ओर उनके पास जो चीजें होती हैं वे सब इन्हींकी बनाई दोती' 
हैं। फिर भी इनके मन में यह कल्पना तक सहीं होती कि 
जिस नृत्योत्सव में वे जा रहे हैं उसमें और इन सतवाले लोगों: 
में, कि जिनको उनके कोचमैन डाठते हुए चलते हैं, कोई सम्बन्ध: 
भी है। ये लोग नृत्योत्सव में जाकर खूब आनंद मनाते हैं । 
इनमें कोई बुराई नहीं है बल्कि वे जो करते हैं वह अच्छा है, 
ऐसी उनकी धारणा होती है । ये लोग मजे उद्ाते हैं । रात के: 
११ बजे से लेकर सुबह के ६ बजे तकसारी रात ये लोग आनंद- 
प्रमोद में मग्न रहते हैं, जब कि इनके लिए काम करने 
वाले बेचारे मजदूर भूखे पेट अनाथावास में पड़े रहते हैं 
या उस धोबिन की तरह मार्ग में सर्दी से ठिद्धुए-ठिद्वर कर 
मरत हैं । क्‍ 

इनके नृत्योत्सवर में होता क्‍या है ? ख््रियाँ ओर कुमारिकायें 
अपनी छाती खुली रख कर और क्रत्रिम रूप से नितम्बों को 
ऊँचा करके ऐसी बेहयाई से वहाँ आकर मनुष्यों के सामने 


खड़ी होती हैं कि जैसे कोई भी ख्री या कन्या, जो अभी शील-- 
२६ 


चौबीसवां परिच्छेद 


रहित नहीं हुई है, कभी किसी पुरुष के सामन आला न पसंद 
करेगी । इस अधंनग्न अवस्था में खुली हुई छाती, कंधों तक 
नग्न हाथों के साथ और ऐसी पोशाक पहन कर जो पीछे की 
.तरफ फूली हुई होती है किंतु नितम्ब-भाग खूब कसा हुआ होता 

होता है, तीत्र-तम प्रकाश में, स्त्रियाँ और कन्यायें, कि जिनका 
सबसे पहला गुण लज्ञा की भावना को ही सदा से सममभा जाता 
रहा है, | ऐसे अजनवों आदमियों के सामने आती हैं कि जो स्वयं 
दुश्शीलता-द्योतक खूब चुस्त कपड़े पहन द्ोते हैं । ऐसी दशा में ये 
स्त्री ओर पुरुष एक-दूसरे का आलिंगन करते हैं और फिर उन्मा- 
दक संगीत की ताल पर खूब घूम-घुमकर नाचते हैं । बूढ़ी ख्तरियाँ 
भी, जो प्रायः ऐसी ही अधेनग्न अवस्था में होती हैं, वहाँ बेठी- 
बेठी तमाशा देखा करती हैं, और आनंद से खूब खाती और 
पीती हैं । बृंद्ध पुरुष भो ऐसा ही करते हैं । यह ठीक ही है कि 
यह सब लीला रात्रि को होती है, जब कि और सब लोग सो 
जाते हैं ओर इस कांण्ड को देख नहीं सकते | 

किंतु यह लीला रात्रि को जो रची जाती है वह इसलिए 

नहीं कि लोगों से छिपाया जाय। उनको द्रष्टि में तो उसमें 
छिपाने को कोई बात ही नहीं है; जो कुछ वहाँ होता है सब बढ़ा 

सुंदर ओर अच्छा है,-ओर, इस आमोद-प्रमोद से, कि जिसमें 

हजारों आदमियों का यंत्रणा-पूर्ण परिश्रम लील लिया जाता है, 


हैक 
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किसी की कुछ भी क्षति नहीं होती है बल्कि उन्तटे इसीके बल 
पर हजारों-आदसियों की रोज़ी चलती है ! 

नृत्योत्सव बड़े आनन्द से होता है, यह माना; किन्तु, यह 
आनंद आया कहाँ से ? थोड़ी देर के लिए इस बात को जाने . 
दीजिए कि जिसकी कल्पना करना भी कठिन हैं, अथोत्‌ हम अभी 
इस बात पर विचार न करेंगे कि दुनिया में कुछ ऐसे आदमी 
भी हो सकते हैं कि जो इस प्रकार के आनंदोत्सव मनायें कि 
'जिनसे दूसरों के लिए छेश ओर यंत्रणा पेदा हो । किन्तु यह बात 
तो निस्संदिग्ध ओर स्पष्ट है कि जब हम समाज में अथवा 
अपने लोगों में किसी ऐसे आदमी को देखते हैं, जो भूखा-प्यासा 
है ओर सर्दी से ठिठुर रहा है, तो हमें आनंद मनाते लज्जा आती 
है ओर जबतक वह भोजन नहीं कर लेता तब तक हम आनंद 
'मनाना प्रारम्भ नहीं कर सकते । क्‍ 

जब हम देखते हैं कि कुछ निर्दयी शेतान छोकरे अधचिरी 
लकड़ी में कुत्ते की दुम को दाब देते हैं, तो हमें बड़ा बुरा लगता 
है और हमारी समर में नहीं आता कि इस शरारत में इन लोगों 
'को क्‍या सजा आता है? तब फिर हम अपने आनंदोत्सव के 
समय ऐसे अंधे क्योंकर हो जाते हैं कि हम उस दरार को नहीं 
देख पाते, जिसमें हमने उन बंचारे गरीब आदमियों को दबा 


दिया है कि जो हमारे भोग-विलास की खातिर दःख उठाते हैं । 
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हम जानते हैं कि जो खत्रियाँ नृत्योत्सव में आतो हें ओर 
जिनमें से प्रत्येक की पोशाक की क्रीमत कम से कम १५० रुबल 
होगी, वे नृत्य-गृह में पैदा नहीं होतीं बल्कि गाँव में रह चुकी हैं, 
किसानों को देखा है, एक धाय अथवा दासी को जानती हैं, जिन- 
के पिता और भाई ग़रीब आदमी हैं ओर जिनके परिश्रमी जीवन 
की सदा से यह साध रही है कि १५० रुबल कमा कर रहने के 
लिए एक छोटा-सा मोंपड़ा बनवा लें।वे यह सब जानती हैं; तबः 
फिर वे किस तरह आनंद मनाने को तैयार होती है---यह जानते हुए 
भी कि अपने अर्धनग्न शरीर पर वे एक मोपड़ा पहने हुए हैं कि 
जो उनकी दासी के भाई का जीवन-भर का स्वप्न हे ? 

*” पर मान लो कि इन्होंने इसपर कभी कोई बिचार नहीं किया 
है । किन्तु, इतना वो उन्हें मालूम ही होना चाहिए कि, रेशम 
और मखमल, मिठाई ओर फल, लेस, चेन और पोशाकें खुद 
तो कहीं पेदा ही नहीं होतीं, मनुष्यों द्वारा हो. बनाई जाती हैं | 
और इसका भी उन्हें ज्ञान होना ही चाहिए कि इन तमाम चीज़ों: 
को कोन बनाता हे, बनाने वाले किस स्थिति में रहते हैं, और 
वे उन चीज़ों को बनाते क्‍यों हैं ? इसले भी वे अपरिचित नहीं 
हो सकती कि जिस दर्जिन को आज उन्होंने मिड़का है उसमे 
उनकी पोशाक को प्रेम से प्रेरित हाकर नहीं बनाया हे और इस-- 


लिए यह बात उनके ध्यान में आये बिता नहीं रह सकती कि 
श्र, 
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उनकी चेन, फूल ओर मस्नमल के लिए जो दूसरों ने मेहनत की हे वह 
केबल अपनों आवश्यकताओं से वाध्य होने के कारण की है। 

किन्तु शायद वे ऐसे मोह में पड़ी हैं कि इन बातों का विचार 
ही नहीं करती । किन्तु कुछ भी हो, इतना तो वे अवश्य ही जान- 
सी हैं कि पाँच-छ: जने, वृद्ध और कमजोर स््री-पुरुष, सारी रात 
नहीं सोये हैं और रात-भर मेरे काम में लगे रहे हैं । उनके थके 
हुए मुरमाये चेहरे उन्होंने देखे ही होंगे । यह भी वे जानती ही 
थीं कि आज रात को २८ डिगरी कोहरा पड़ रहा था और उनका 
कोचमैन, जो एक बूढ़ा आदमी है, इस कोहरे में सारी रात कोच- 
'बक्स पर बैठा रहा । 

पर में जानता हूँ कि वास्तव में वे इन बातों को देख हीं नहीं 
'सकती और इस नृत्योत्सव के जादू के कारण ये कन्यायें और 
युवतियों यदि इस अनथ को देख नहीं पाती तो इसके लिए हम 
उन्हें दोष नहीं दे सकते । थे बेचारे अज्ञान जीव क्या समरके इन 
बातों को ? वे तो. उन सभी चीजों को अच्छा सममभते हैं कि 
जिन्हें इनके बड़े-बूढ़े अच्छा बताते हैं । किन्तु वे बड़े-बूढ़े लोग 
अपनी इस निर्देयता के लिए कया जवाब देते हैं ? उनके पास 
तो एक बना-बनाया जवाब हें। वे कहते हैं -..' में किसी को 
मजबूर नहीं करता । मेरे पास जो चीजें हैं उन्हें मैंने खरीदा 
हैं। सईस, दास-दासियाँ आदि को मैं नौकर रख लेता हूँ । 
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खरीदने और नौकर रखने में कोई दोष नहीं हे | में जबद॑स्ता 
नहीं करता, में पेसा देता हूँ, ओर काम लेता हूँ । भला इसमें 
बुराई की क्‍या बात है ?' 

कुछ दिन पहले में एक मित्र से मिलब्रे गया। पहले कमरे 
से निकल कर दो ख्त्रियों को एक मेज के पास काम करते देख 
कर मुझे आश्रय हुआ, क्‍योंकि में जानता था कि मेरा मित्र 
अविवाहित है | पीले वण की दुबली-पतली तीस बष की एक 
बूढ़ी-सी ख्री कन्घे पर तौलिया डाले हाथों से जल्दी-जल्दी मेज 
के ऊपर कुछ काम कर रही थीं। काम करते समय वह इस 
तरह हिलती थी, मानों इसपर भूत सवार हो । उसके सामने 
'एक लड़की बैठी हुई थो | वह भी कुछ काम कर रही थी और 
उसी तरह. हिल रही थी | ऐसा जान पड़ता था, मानों वे दोनों 
'एक प्रकार के नृत्य-रोग से आक्रान्त हैं। वे क्‍या कर रही हैं, 
यह देखने के लिए में उनके पास गया । उन्होंने एक बार मेरी 
ओर देखा ओर फिर पहले ही की वरह ध्यान से अपना काम 
करने लगा । 

उनके सामने तम्बाकू ओर सिगरेटों का ढेर था । स्त्री हाथों 
से तम्बाकू को मल कर मशीन से ट्यूब (१70७० ) ।में भर कर उसे 
लड़की की तरफ़ फेंक देती थी और लड़की कागज को ठीक करके 
सिगरेट पर लपेट कर एक तरफ फेंक देती और फिर दूसरी सिगरेट 
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लेती | यह सब इतनी तेज़ी और होशियारी से होता था कि 
उसका वर्णन करना मुश्किल है। उनकी इस फुर्ती पर मेंले 
आश्वये प्रकट किया, तो उस ओरत ने कहा -- 
... के चौदह वर्ष से यह काम करती हूँ ।' 

मैंने पूछा-- क्या यह काम बहुत कठिन है ?' 

वह बोली--हाँ, मेरी छाती दुखती है ओर तम्बाकू के 
कारण दम घुटता है । 

किन्तु यह सब कहने को उसे ज़रूरत न थी, उसे अथवा 
लड़की को एक नज़र देखते ही यह सब स्पष्ट हो जाता है। 
लड़की तीन वर्षों से इस काम पर थी। उसे देखकर कोई भी: 
यह कहे बिना नहीं रह सकता था कि उसका मज़बूत शरीर 
धीरे-धीरे घुनना शुरू हो गया है । 

मेरा मित्र एक उदार ओर दयाछु प्रकृति का मनुष्य है । 
उसने इन लोगों को सिगरेट बनाने के लिए रख छोड़ा है। एक 
हज़ार सिगरेट के लिए वह ढाई पोण्ड देता है । उसके पास रुपया 
है ओर वह उनसे काम लेकर उन्हें मजदूरी दे देता है, इसमें कौन-. 
सी बुराई है 

मेरे यह मित्र १२ बजे सोकर उठते हैं। शाम के ६ से 
लेकर रात के २ बजे तक वह ताश खेलने अथवा प्यानों बजाने सें' 


लगे रहते हैं । वप खब मज़े से खाते और पीते हैं और उनका 
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खारा काम दूसरे लोग उनके लिए कर देते हैं । अब उन्हें लिग- 
रेट पीने का नया शौक पेदा हुआ है | मुझे याद है कि उन्हें यह 
चंस्का केसे लगा था | 
हम देखते हैं कि यहाँ एक ख्री ओर एक लड़की हैं, जो 
मशीन की तरह काम करती हैं और जो तमाम दिन , तम्बाकू के 
छत्ते में बिता कर अपनी जिन्दगी खराब कर रही हैं--केवल पेट 
की खातिर | दूसरी ओर हमारे मित्र हैं, जिनके पास काफी 
रुपया है, जिसे उन्होंने स्वयं पेदा नहीं किया है ओर जो अपने 
लिए सिगरेट बताने की अपेज्ञा ताश खेलना पसन्द करते हैं । 
यह रुपया वे इन स्त्रियों को इसी शत पर देते हैं कि ये उनके 
लिए सिगरेट बनाया करें और उसी तरह अपने शरीर का नाश 
करती रहें |. 
मैं सफ़ाई का शौकीन हूँ ओर में अपना रुपया इस शर्त पर 
देता हूँ कि धोबिन मेरे कपड़ों को धोया करे, जिन्हें में दिन में 
दो बार बदलता हूँ; और कपड़े धोतेन्धोते बेचारी धोबिन घुल 
गई और आखिरकार मर गई । इसमें किसी का क्या दोष ९ 
जो लोग दूसरों को मजदूरी देकर नौकर रखते हैं वे तो 
ऐसा करते ही रहेंगे-में चाहे करूँ या न करूँ; वे दूसरे लोगों से 
मखूमल ओर मिठाइयों बनवायेंगे और उन्हें खरीद कर काम में 
लायेंगे-में चाहे ऐसा करूँ या न करूँ । इसी तरह अपनी सिग- 
ई डे है 
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रेट बनाने और कपड़े धोने के लिए लोगों को वे नोकर रखते हें 
वे तो ऐसा करते ही रहेंगे-में चाहे करूँ या न कहूँ; वे दूसरे 
लोगों से मखमल और मिठाइयाँ बनवायँगे ओर उन्हें खरीद 
कर काम में लायँगे-में चाहे ऐसा करूँ या न करूँ | इसी तरह 
अपनो सिगरेट बनाने और कपड़े धोने के लिए लागों को वे नोकर 
रक्खेंगे ही । तब फिर मैं ही क्यों अपने को मखमल, मिशान्न, 
सिगरेट और साफ कपड़ों के उपभोग से वच्चित रक्‍्खूँ, जब कि 
उनका निर्माण बराबर हो ही रहा है ?' में ग्रायः सदा ही इस 
प्रकार का तक सुना करता हूँ | क्‍ 

किन्तु यह तक वैसा ही है, जैला कि क्रोधोन्मत्त ओर 
विनाश करने पर तुलीं हुईं लोगों की भीड़ तक करती हैं ।यह 
वही प्रवृत्ति है कि जो कुत्तों के उस भुण्ड का संचालन करती 
है कि जिसमें का एक कुत्ता दूसरे, पर टट पड़ता है तो दूसरे कुत्ते 
उसे भभोड़ डालने को दोड़ते हैं । दूसरे लोगों ने काम शुरू कर 
दिया है, कुछ हानि पहुँचा भी चुके, फिर मैं भी क्यों न वैसा ही 
करूँ ? यदि मैं अकेला अपने कपड़े आह साफ़ करलूं या अपने 
लिए सिगरेट बना लेँ तो इससे क्‍या होगा ? इससे क्या किसी: 
को कुछ लाभ हो सकता है ९!--यह प्रश्न है,जो वे लोग करते हैं 
कि जो अपनी वतंमान परिस्थिति में परिवतन करना नहीं चाहते | 


यदि हम सत्य से इतनी दूर न जा पड़े होते, तो इस प्रश्न 
हु 
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'को करते और उसका जवाब देते हुए हमें लाज्जा आती | कि-तु 
हम ऐसे चक्कर में पड़े हैं ओर हम ऐसी स्थिति में जा पहुँचे हे 
कि इस प्रकार का प्रश्न हमें अस्वाभाविक मालूम पड़ता है; और 
इसी कारण, यद्यपि मुझे इसकी चर्चा करते हुए लज्या मालूम 
पड़ती है फिर भी, मु्के इसका उत्तर देना ही पड़ेगा । 
में पूछता हूँ, भला क्‍या अन्तर होगा, यदि में अपने कपड़े 
रोज न बदलकर हफ्ते में बदलूँ और अपनी सिगरेट खुद बनालूँ 
या समिगरेत पीना ही छोड़ दें ? 
अन्तर यह होगा कि एक धोबिन ओर सिगरेट बनानवाली 
'को कुछ कम अ्रस करना पड़ेगा और पहले जो में घुलाई अथवा 
'सिगरेट-बनवाई के रूप में दता था वह अब में उन्हीं अथवा 
दूसरी किन्हीं स्त्रियों को दे दिया करूँगा: और मजदर लोग जो 
कॉम कंरते-करते थक जाते है, शरीर से अधिक काम न करेंगे 
ओर उन्हें आराम तथा जलपान करने का अवसर मिल सकेगा! 
पकिन्तु अमीर ओर भोग-विलास में लिप्र लोगों को शैंने इसपर 
भी आपन्ति करते देखा है | 
वे कहते हें--'यदि में अपने कपड़े स्वयं थोड़े, और सिगरेट 
पाना छाड़ दू आर वह् रूपया जा इस तरह बचाता ह॥ गराबा का 
दें दूँ, तब भी बह रूपया इसके पास ने रहने पात्रगा और फिए 
सागर में एक दूँद की तरह मेरी रकम से हो भी क्या सझेगा ?! 
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मुझे इस दलील का उत्तर देते हुए बड़ी लज्ञा मालूम होती 
है; पर इसका उत्तर दिये बिना छुटकारा नहीं, क्योंकि यह दलील 
बहुधा बहुत-से लोग दिया करते हैं। इसका उत्तर बिलकुल 
सौधा है | 

में किसी जंगली जाति में जाऊँ ओर वहाँ लोग मुझे माँस 
खाने को दें । यह माँस मुझे लगे भी स्वादिष्ट । किन्तु दूसरे दिन 
मुझे मालम हो, अथवा मैं खयं अपनी आँखों से देखूँ, कि यह 
खादिष्ट चीज़ आदमी के माँस की बनी हुई है, जो एक क्रैदी को 
मारकर बनाई गई है, ओर यदि में मनुष्य का मांस खाना बुरा 
समझता हैँ, तो वे साँस के टुकड़े खाने में चाहे कितने ही 
स्वादिष्ट मालूम हों और जिन लोगों में में रहता हैँ, उनमें मनुष्य 
का माँस खाने का कितना ही अधिक रिवाज हो, और उन टुकड़ों 
को केवल न खाने से उन क्रेदियों को-जिन्हें मारकर ये हुकड़े 
तैयार किये जाते हें-चाहे कितना ही थोड़ा लाभ क्यों न हों---मैं 
उन टुकड़ों को कभी न खाडँगा, मुझसे वे खाये ही न जायेंगे । 

यह सम्भव है कि ओर कुछ न मिलने की हालत में भूख से 
अजबूर होकर में मनुष्य का माँस खा लेँ ; किन्तु में उसे खुशी से 
न खाऊँगा, ओर न ऐसी दावतों में शरीक होगा कि जिनमें 
अलुध्य का साँस होगा, ओर न ऐसी दावतों को ढूँढता फिलूँगा, और 
में इस बात का गये करूँगा कि मैं ऐसे भोज में सम्मिलित हुआ ।+ 
8६ 





हु श्स्ठ हम क्या करें ? यह सब छुछ हमने तो कियह' 
नहीं । ओर यह यदि हमने नहीं किया है तो फिर 
किसने-किया ? हम कहते हैं कि यह हमने नहीं किया, यह ते 
अपने आप ही होगया । बच्चे जब किसी चीज़ को तोड़ डालते हूँ 
तो वे इसी तरह कहते हैं--“यह टूट गई ।” हम कहते हैं कि जब- 
तक शहरों का अस्तित्व है ओर हम उनमें रहते हैं. तबतक 
लोगों को मजदूरी की एवज पेसादेकर उनका पालन-पोषण करते 
हैं। किन्तु यह बात सच नहीं है और इसे सममने के लिए हमें 
सिफ इस बात की ओर ध्यान देने की जरूरत है कि हम गाँव में 
किस तरह से रहते है ओर वहाँ हम गरीबों की किस तरह मदद 
करते है । 
80 
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शीत ऋतु समाप्त हो रही है और इंस्टर आने वाला है। 
शहरों में वो घनवालों का वही राग-रंग हो रहा है । उद्यानों में 
ओर उपबनों में, घाटों पर, जहाँ देखो, नाच-गान, नाटक घुड़दौड़ 
गरेशनी और आतिशवाजी का दौरदोरा है । किन्तु गाँवों में 
इससे भी अच्छा है--वहाँ वाद शुद्ध है, बृच्त, खेत और धूल 
अधिक तरोताज़ा है । जहाँ प्रकृति यौवन के पूर्ण उभार पर है, 
जहाँ सब कुछ हरा-भमरा ओर फला-फूला है, वहाँ चल कर रहना 
चाहिए---यह सोच कर हम लोग, जो दूसरों के परिश्रम पर 
जीने के अभ्यासी हैं, शुद्ध वायु का सेवन करने ओर हरे-भरे. 
खेतों और जंगल की हरियाली देखने के लिए गाँवों में ज ते हैं । 
 थहाँ, गांवों में, उन गरीब आदमियों के सध्य ये घनिक 
आकर बसते है कि जो, ज्वार, बाजरे की रोटी और प्याज 
के टुकड़े पर रहते हैं, रोज़ १८ घंटे काम करते हैं, और तिस- 
पर न तो उन्हें पूरी नींद मिलती है, और न पहनने को पूरे 
कपड़े । यहाँ किसी प्रकार का कोई अलोभन नहीं है; यहाँ न कल- 
कारखाने हैं, न बेकार लोग, जो शहरों में बहुतायत से पाये जाते 
हैं। इसलिए दूसरों को काम में लगाकर हम उसका पोषण करते 
हैं, ऐसा मान लेने का यहाँ कोई अवसर नहीं है । यहाँ लोगों को 
अपना निज का इतना काम रहता है कि समय पर वे उसे ही 


पूरा नहीं कर पाते बल्कि अक्सर आदमियों को कमी से बहुत- 
बढ 
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सा माल खराब हो जाता है और बहुत-से मदे, बच्चे, वृद्ध ओर 
गर्भवती ल्ियाँ प्रायः अपनी शक्ति से अधिक कांम करती हैं । 
अच्छा तो सुनिए, अमीर लोग यहाँ गाँवों में आकर किस 
तरह रहते हैं | यदि पुराने जमाने का बना हुआ कोई मकान वहाँ 
हुआ तो उसकी मरम्मत और सफाई होती है और उसे फिर से 
सजाया जाता है। ओर यद्दि कोई पुराना मकान न हुआ तो 
दुमंजिला श्रथवा तिमंजिला नया शानदार मकान बनाया जाता है 
ओर उसे क़रीमती सामान से सजाया जाता है । फिर मकान के 
यास सड़कें बनाई जाती हैं, फुलवारी लगाई जाती है, और सब 
तरह की आशायश का प्रबन्ध किया जाता है। सबपर रंगसजी 
होती है । बेचारे बूढ़े और बालक लोगों को दाल-तरकारी छोंकने 
को जो तेल नहीं मिलता वही तेल यहाँ इस तरह खर्च किया 
जाता है| गर्जे कि हमारे समाज का आदमी चाहे कितना ही 
गरीब ओर उदार विचारों का क्यों न हो, वह गाँव में सदा ऐसे 
ही मकान में रहता है कि जिसको बनाने, संवारने और साफ- 
सुथरा रखने के लिए दजनों आदमी चाहिएँ--हालाँ कि उनकों 
अपने खेत की देख भाल करने के लिए ही काफी सम्तय नहीं 
मिलता है। 
यहाँ हम यह नहीं कह सकते कि कल कारखाने पहले ही से 
बने हुए हैं ओर वे जारी रहेंगे --चाहे हम उनका उपयोग करें या न 
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करें हम नहीं कह सकते कि हम बेकार आदमियों की परवरिश कर 
रहे हैं, यहाँ तों हम केवल अपनी ही आशायश की - खातिर 
कारखाने खोलते हैं ओर आस-पास के लोगों का अपने काम के 
लिए उपयोग करते हैं, और इस तरह हम लोगों को उस काम . 
से हटाते हैं, जो ने केवल उनके लिए बल्कि हमारे सबके लिए 
आवश्यक है और इस पद्धति द्वारा हम कुछ लोगों का नेतिक 
हास करते और कुछ की जिन्दगी व तन्दुरुस्ती बरबाद कर देते हैं । 
कल्पना कीजिए कि किसी गाँव में उच्च वर्ग अथवा सरकारी 
अफसरों का एक शिक्षित ओर अतिष्ठित परिवार रहता है । 
परिवार के सब लोग तथा मित्रगण. जून के मध्य में वहाँ आकर 
एकत्र होते हैं, क्योंकि जून तक तो वे पढ़ने-पढ़ाने और परीक्षाओं 
में ही लगे रहते हैं । वे उस समय आते हैं कि जब कटाई शुरू 
होती है ओर फसल काटने और बोने के समय तक वह वहाँ 
रहते हैं । इस परिवार के लोग ( इस समाज के प्रायः सभी 
लोगों की तरह ) उस समय आकर गाँवों में रहते हैं कि जब 
जरूरी काम का समय आता है । कटाई के बाद घास इकट्ठा 
करने का काम होता है । सितम्बर सें ये लोग शहरों को वापिस 
चले जाते हैं। उस समय काम समाप्त तो नहीं हो जावा, क्योंकि 
बोनी ओर आलू खोदने का काम होता रहता है, परन्तु काम की 
वेसी भीड़ नहीं रहती । क्‍ 
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ये लोग जबतक गाँवों में रहते हैं. तबतक बराबर उनके 
“चारों ओर जोरों. से खेती-बाड़ी के कांम में किसान लोग रहते है। 
इस काम में इनको कितना परिश्रम करना पड़ता दै--इसके विषय 
में हम चाहे कितना सुनें, चाहे कितना पढ़े, ओर चाहे कितना 
आँखों से देखें, ठीक अन्दाज नहीं लगा सकते, जबतक हू 
स्र्य काम करके उसका अनुभव न करें । क्‍ 

लगभग १० मनुष्यों का यह कुठुम्ब शहर सें जिस तरह 
'रहता है उसी तरह अथवा उससे भी खराब ढंग से यहां रहता है । 
यहाँ गाँव में तो वे आराम करने के विचार से (कुछ काम किये बिना 
'ही ) आते. हैं इसलिए यहाँ वे काम का नाम भी नहीं लेते | 

ग्रीष्म ऋतु में लेन्ट के उपवास के समय से नराने का काम 
झुरू होता है और उस समय बेचारे किसान क्वास' # गोदी 
ओर प्याज पर गुजर करते हैं । गाँव में रहने के लिए आये हुए 
नागरिक लोग इस काम को देखते है; कभी अपने लोगों को उस 
'काम को करने के लिए कहते हें ओर उसका आनन्द लेते हैं । बास 
की भीनी-भीनी गन्ध, स्त्रियों के गीत, हँसियों के चलने की झ्रावाज 
ओर काटने वाले लोगों की कतार का दृश्य और स्तियों का घास इकटे 
करने का ढग--यह सब्र उनके प्रमोद की सामग्री हांती है | 
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४ घर पर बनाया हुआ एक सस्ता रूसी पान । 


ड्र 
अर 


क्या करें ९” 


यह सब वे अपने धर के पास देखते हैं ओर इन बातों का' 
आनन्द वे उस समय भी लेते हैं, जब॒ अपने घर के छोटे-बड़े 
बालकों को साथ लेकर-जों दिन मर कोई काम नहीं करते हैं*- 
चन्द सौ गज के फासले पर नहाने के स्थान पर जाने के लिए 
मोठे-ताज घोड़ों की जोड़ी में सवार हो कर जाते हैं । 

कटाई का काम दुनिया में बहुत महत्वपूर्ण है। प्रायः हर 
साल ही आदमियों की कमी और समयाभाव के कारण कटाई 
का काम अधूरा ही रह जाता है ओर इसी तरह घास अधकटी 
रह जाती है ओर बरसात आ जाती है। मजदूरी की कमी-बेशीके 
ऊपर यह निभेर रहता है कि २० फी सदी अथवा इससे भी अधिक 
वृद्धि दुनिया के भग्डार में होगी अथवा यह घास योंही खड़ी 
' खड़ी सड़ जायगी | 

ओर यदि घास अधिक हो तो वृद्धों के खाने के लिए मांस' 
ओर बच्चों के पीने के लिए दूध भी अधिक परिमाण में मिले । 
इस प्रकार इसका असर सभी पर पड़ता है, पर खास कर 
किसानी के लिए उन्हीं दिनों इस प्रश्न का निर्णय हो जाता है 
कि जाड़े में उसको ओर उल्के बच्चों को रोटी और दूध किस 
. परिमाण में मिल सकेगा । काम करने वाले सभी खस््री-पुरुष इस 
बात को जानते हैं ओर बालक भा जानते हैं कि यह काम बहुत 


ही जरूरी हे ओर वे अपने पिता के लिए खेत पर कास' का 
और 


पचीसवां परिच्छेद 


घड़ा ले जाने का काम करते हैं। भारी घड़े को एक हाथ से 
दूसरे हाथ में बदलते हुए पिता नाराज़ 3 हों इसलिए समय पर 
पहुँचने के लिए दो-दो मील नंगे पाँव दौड़ते हुए जाते हैं | सब 


फ़्ः 


जानते हैं कि कटाहे के समय से लेकर जबतक फसल कट कर 
घर में न पहुँच जाय तबतक काम बन्द्र करके दम छेने की 
फुसत नहीं हे । 

इसके अलावा हरणएक को कुछ-न-कुछ और भी काम होता 
है । उन्हें नया खेत जोतना और पटेला देना होता है। स्त्रियों 
को रोटी बनाने, कपड़ा धोने के सिवा कातना-बुनना भी पड़ता है। 
पुरुषों को बाजार और शहर में जाना पड़ता हे, समाज सम्ब- 
न्धी काम देखने दोते हैं, कचहरी जाना पड़ता हैं, सरकारी 
अफसरों के लिए सवारियों का इन्तजाम करना पड़ता है, ओर 
रात में धोड़ों को चराना द्ोता है। बूढ़े, बच्चे, बीमार. सभी कों 
अपनी पूर्री शक्ति-भर काम करना पड़ता है। किसान लोग 
इतनी मेहनत से काम करते है कि अन्तिम कतार काठने वाले-- 
जिनमें बीमार, बूढ़े और बच्चे भी होते हैं-इतने थक जाते हैं कि 
थोड़ा-सा सुस्ताने के बाद काम करने में बड़ी पीड़ा होती है । 
गर्भवठी और बच्चे वाली ख्तरियाँ भी कड़ी मेदनत करती हैं । 

काम बड़ी मशक्कत का है ओर लगातार होता है । सब 


आदसी पूरी शक्ति से काम करते हैं । इस कास के समय अपने 
४३. 


क्या करें ९ 


अपू्ण भोजन से जो शक्ति उन्हें मिलती है वह तो ख्चे हो ही जाती 
है परन्तु पुरानी पूँजी भी ब्यय कर डालते हैं| एक तो वेसे भी. 
ये लोग बहुत मोटे ओर तगड़े नहीं होते, पर इस फ़सल के 
मोसम पर सभी लोग अधिक मेहनत के कारण दुबले हों 
जाते हैं | 

तीन किसानों की एक छोटी-सी टोली कटाई का काम कर 
रही है। उतन्तमें एक वृद्ध है, एक उसका विवाहित ४तीजा है, और 
तीसरा गाँव का मोची है, जो एक पतला किन्तु मजबूत आदमी 
'है। उनकी आज की छुनाई पर ही उनका भविश्य निर्भर है; यह 
आज ही निश्चय हो जायगा कि जाड़ों में वे गाय रख सकेंगे कि 
'नहीं ओर अपना कर चुका सकेंगे कि नहीं। उन्हें काम करते हुए दो 
सप्ताह हुए हैं। बीच में वर्षा के कारण कुछ काम में रुकावट आ 
गई थी । जब वर्षा बन्द्र हो गई ओर पानी सूख गया तब उन्होंने 
घास को इकट्ठा करने का निश्चय किया ओर काम जल्दी हो इसके लिए 
यह निश्वय किया कि एक-एक दाँती पर दो-दो स्लियां काम करें| 
वृद्ध आदसी के साथ उस की पत्नी भी आई, जिसकी उम्र पचास 
वर्ष की है ओर अधिक कास करने तथा ११ बच्चों की माँ होने के 
कारण बहुत थक गई है; वह बहरी भी है, पर अभी काम करने 
लायक है। वृद्ध के साथ उसकी १३ वर्ष की लड़की भी है, जो 


छोटे कई की तेज़ ओर मजुबूत छोटी-सी छोकरी है , भतीजे के 
8४8 


पर्चीसवां परिच्छेद 
साथ उसको बहू भी आई । वह लम्बे क़द की किसानों को तरह 
साधारणत: मजबूत जिस्म की थी | उसकी साली भी थी, जो 
एक सैनिक की स्री थी ओर उस समय गर्भवती थी। मोची के 
'साथ उसको स्री ओर उसकी सास आई । स्त्री एक दृढ़काय 
'मजदूरनी थी और उसकी सास ८० बष की एक बुढ़िया थी, जो 
इस समय को छोड़ कर बाकी साल-भर भीख माँग कर गुजर 
करती थी। क्‍ 

वे कतार बाँध कर काम पर जुट जाते हैं और जून मास 
की जलती हुई धूप में सुब्रह से लेकर शाम तक काम करते हैं । 
इस समय का भ्रत्येक क्षण बहुमूल्य है। वेषानी अथवा वास 
लाने के लिए भी अपना काम छोड़ना नहीं चाहते । एक छोटा 
बालक, जो उस बुढ़िया का नांती हूँ, सबके लिए पानी लाता 
है । वह दाँति ये को हाथ से नहीं छोड़ती ओर उसे चालने-फिरन 
में बड़ी मुश्किल होती है । बह छोटा बालक जो बतेन के बोभ्क 
से मुका जा रहा है, नगे पेर छोटे-छोटे कदम रखकर चलता है 
और बतेन को बार-बार हाथ में बदलता जाता है । छोटी लड़की 
भी अपने से भी अधिक भारा- बोक कन्धे पर उठाती है, थोड़ी 
दूर लेकर जाती है, फिर ठहर जाती- है, ओर फिर आगे लेजाने 
की शक्ति न होने के कारण उसे जुमीन पर फेंक देती है । वृद्ध 


को ञ््री लगातार घास इकट्ठा! कर रहो है, उसके सिर का रुमाल 
ह- की 


क्या करें १ 


ढीला हो गया है. ओर उसके उलमे हुए बाल बाहर निकल आये 
हैं| बह घास का गद्ठा उठाकर ले जाती हैं ओर मारे बोर के 
लड़खड़ा कर चलती ओर बतरह हॉफती है :। भोची की माँ 
केबल घास इकट्ठी करती है, किन्तु यह भी उसकी शक्ति. के 
बाहर का कास है । वृक्ष की छाल के जूते पहने वह धीरे-धीरे 
'बसिटती है, उसको दृष्टि बिलकुल निस्तेज है, ओर ऐसी मालम 
'पड़ती है, जैसे वह बहुत बीमा( अथवा सरणासन्न हो। वृद्ध 
'जान-वूमकर उसे सब लोगों से दूर घास के ढेर के पास घास 
इकट्ठी करने के लिए भेजता है, ताकि बह दूसरों की देखदेखी 
दूना काम करने की हविस में न पढ़े | किन्तु बह अपना काम 
छोड़ कर जाती नहीं ओर जबतक दसरे जोग काम कंरते हैं 
'तबतक वह भी उनके साथ उसी मुरंकभाइ हुई निम्तेज भुखाकृति 
के साथ काम करती रहती है | 
वृक्षों के पीछे सूरज डब रहा हैं; किन्तु घास के ढेर अभी 
“ठोक नहीं हो पाये हैं, अभी बहुत कुछ करना बाकी हे । 
सभी महसूस करते हैं कि अब काम बन्दर करने का समय 
आ गया है, किन्तु कोई इस बात को कहता नहीं है। सभी यह 
देखते हैं कि कोई दूसरा उसका ज़िक्र करें। अन्ततः बेचारा 
मोची यह देखकर कि अब उसमें शक्ति नहीं है, वृद्ध से प्रस्ताव 


करता है कि अब काम कज्ञ के लिए छोड़ दिया जाय । वृद्ध 
है. ६] 


पचीसतां परिच्छेद 
इससे सहमत हो जाता है, स््रियाँ तुरन्त अपने कपड़े, सुराद्दी 
ओर घास उठाने के ओऔजार लेने के लिए दौड़ती हैं । वह बढ़िया 
जहाँ खड़ी थी वहाँ बेठ जाती है ओऔ फिर बेसी ही अथ-हीन दृष्टि 
के साथ लेट जाती है लेकिन जब ओरतें जाने लगती हैं. तब वह 
भी कराहती हुईं उठती है और घसिटती हुईं उनके पीछे-पीछे 
जाती है | 

अच्छा अब जरा उस घर की ओर देखिए, जहाँ कि लोग 
आकर बसे हैं । उसी शाम को, जब कि थके-मांदे बुवाई करने 
चाले लोगों के हँसियों की खनखनाहट घर लीटते समय गाँव के 
पास सुनाई पड़ी, एरन पर पड़ते हुए हथोड़ीं की आवाजें ओर 
बन स्रियों ओर बालिकाओं का शोरो गुल सुनाई पड़ रहा था, 
जो इकट्ठा करने के ओजारों को एक तरफ डाल कर गाय-बेनों 
को हॉक कर लाने के लिए दौड़ी जा रही थी । इन आवाजों के 
साथ मिलती हुई सुनाई देती हैं कुछ दूसरे ही श्रकार की 
आवाजें, जो शहर वालों के मकान से निकल रही हैं । प्यानों' 
बाजा बज रहा हे, ओर क्रिकेट नामक खेल की गेंदों की तड़तड़ाहट 
को पार करता हुआ एक हंगेरियन संगीत का स्वर सुनाई पड़ता 
- है। अस्तबल के सामने एक खुली हुई हृवादार गाड़ी खड़ी हुई है, 
जिसमें चार मोटे-ताजे घोड़े जुते हुए हैं और दस मील के फासले से 


ऋुछ मेहमानों को लाने के लिए २० शिलिंग पर किराये की गई है । 
झ्क 


क्‍या करे ? 


गाड़ी के पास खड़े हुएघोड़े अपनी:छोटी-छोटी घणटियाँ बजाते 

हैं। उनके सामने घास पड़ी हुई है, जिसे वे अपने खुरों से रोंदते और 
इधर-उधर फेलाते हैं। यह वही घास है, जिसे किसान लोग इतनी 
मेहनत से इकट्ठा कर रहे थे। बाड़े में कुछ हलचल माल्म होती 
है । एक स्वस्थ मोटा-ताजा आदमी, जो दरबानी की सेवा बजाने 
के लिए दी गई लाल कमीज पहने हुए है, कोचमैनों को पुकार 
कर घोड़ों पर जीन कसने के लिए कह रहा है | दो किसान, जो 
वहाँ कोचमेैनी का काम करते हैं, आवाज सुन कर अपनी कोठरी 
में से निकठे ओर मजे-्मजे में हाथ हिलाते हुए पुरुषों और ख्ल्ियों 
के लिए घोड़े कसने के लिए गये । घर में एक आर पियानों' की 
आवाज आ रही है । यह संगीत सिखाने वाली महिला है, जो 
घर में रहती है और बच्चों को गाना सिखाती है। वही इस समय 
किसी गीत का अभ्यास कर रही है । दोनों पियानों की स्व राव- 
लियाँ एक दूसरे से टकरा रही हैं । घर के पास ही दो थायें घूम रही 
हैं। उनमें से एक बूढ़ी है. और दूसरी जवान। वे बच्चों को बिस्तर 

पर सुलाने को जा रही हैं । इनमें से कुछ बालक अवस्था में उन' 
बालकों के बराबर हैं, जो कासके घड़े ले-लेकर खेत को जा रहे 
थे । एक धाय अंग्रेज हे, वह रूसी भाषा नहीं जानती । वह 
इंग्लेंड से खास तौर पर बुलाई गई है---इसलिए नहीं कि उसमें 


कोड विशेष गुण है; बस, केबल ;इसलिए कि वह रूसी भाषा? 
जद 


पर्चीसवां परिच्छेद 
नहीं जानती । जरा आगे एक फ्रासीसी औरत है और वह भी 
इसी लिए नौकर रक्खी गई है कि वह रूसी भाषा नहीं जानती 
है। उससे आगे एक किसान दो औरतों के साथ घर के पास 
की फुलवारी में पानी दे रहा है । एक दूसरा किसान एक कुँअर 
साहब की बन्दुक साफ कर रहा है | दो ओरतें घुले हुए कपड़े 
टोकरी में रबखे लिये जा रही हैं--ये सब इन्हों शरीफ-जादों के 
कपड़े हैं, जिन्हें वे घोकर ला रही हैं । घर के अन्दर दो ख्तियों 
को जूठे बरतेन माँजने से ही फुरसत नहीं मिलती, लोग अभी- 
अभी भोजन करके गये हैं। और दो किसान संध्याकालीन 
लिबास पहने हुए जीने पर चढ़-उत्तर रहे हैं और चाय, काफी, 
शराब आदि ला-ला कर रख रहे हैं | छत पर मेज बिछा दी 
गई है । भोजन अभी समाप्त हुआ है ओर दूसरा शीत्र ही प्रारम्भ 
होगा ओर वह चार बजे तक कभी-कभी तो ठेठ सबेरे तक जारी 
रहता है । कुछ लोग सिगरेट पीते हैं और ताश खेलते हैं; कुछ 
लोग बैठे सिगरेट पी रहे हैं और सुधार सम्बन्धी विचारों की 
चचो कर रहे हैं, ओर कुछ लोग ऐसे हैं, जो इधर उधर-घूमते हैं 
खाते हैं, पीते हैं; सिगरेट फूँकते हैं, ओर जब जी नहीं लगता तो 
गाड़ी पर सवार हो कर घूमने निकल जाते हैं । 

इस घर में ख्री-पुरुषों को मिलाकर कुल १५ आदमी हैं, जो 


सबके सब खस्थ ओर दृष्ट-पुष्ट हैं। और ३० स्वस्थ्य कामकाजी 
रे श्र्दू 





क्या करें १ 


स्ली-पुरुष उनकी सेवा में लगे रहते हैं | और यह सत्र लीला वहाँ 
गाँव में ऐसे समय में होती है, जब प्रत्येक घशटा और बच्चे-बच्चे 
की सेवा अत्यन्त बहुमूल्य होती है । 

जुलाई के महीने में भी धनिक-बर्ग के लोगों की यद्दी हालत 
होगी, जब कि किसान लोग रात-रात भर नींद हराम करके ओट+ 
खराब हो जाने के भय से उन्हें काटने में व्यस्त होंगे ओर ख्त्रियाँ 
भी ब्राह्म-मुह॒र्त से पहले ही उठकर उन्हें ओटने लगेगी, ताकि 
काम समय पर समाप्त हो जाय | ओर इस समय भी वह बूढ़ी 
खी जो पिछली फसल के समय अत्यधिक श्रम के कारण मरणा- 
सन्न हो गई थी, ओर गरभवती ख्रियाँ तथा छोटे-छोटे बच्चे सभी 
बूते से बाहर काम करेंगे । इस समय काम करनेवाले आदमियों 
की, घोड़ों ओर गाड़ियों की सख्त जरूरत होगी, क्योंकि नमाज 
इकट्ठा करना ओर भर-भरकर उसे घर में लाना है । इसी नाज 
पर मनुष्यों का जीवन अवलम्बित है | किन्तु इसी समय धनिक 
लोग अपने आमोद-प्रमोद, नाच-रंग, सैर-शिकार, नाटक सिनेमा 
आदि में मस्त रहते हैं और दूसरे लोगों को भी काम से हटाकर 
अपनी सेवा में लगाते हैं । 

यहाँ पर तो ये धनिक लोग ऐसा नहीं कह सकते कि यह 


2७७७॥७७॥७७७७॥७॥७/॥//७७४७७७७७७७७॥७/७७७एएशएशशआ/ ७४००" णणा नमन नशकशशनिन मिलश मी शिनिीनिलिशिकि कई अर 
हज किक-+ 5 «० शतक जीन कल >डजकन “७ मे का पहण भर 


९ एक प्रकार का अनाज । 
जद 


'फ्चीसवां परिच्छेद 

काम पहले ही से होता आ रहा है, इसलिए हम भी उसमें योग 
दे देते हैं। यहाँ तो ऐसी बात नहीं है। यहाँतो हम खयंदी 
ऐसे जीवन का सूत्रपात करते हैं ओर काम कर-करके खप-खपकर 
मरनेवाले लोगों से उनकी रोटी और मेहनत ले लेते हैं । हम बड़ें 
आराम के साथ अपना जीवन व्यतीत करते हैं, जैसे कि उस 
मरनेवाली धोबिन, उस बालिका वेश्या, सिगरेट बना-बना कर 
स्वास्थ्य नष्ट करनेवाली उस ओरत में ओर हमारे चारों ओर जो 
लोग भर-पेट खाये बिना ही कठोर श्रम कर रहे हैं. उनमें कोई 
सम्बन्ध ही नहीं है । हम इस बात को देखना नहीं चाहते कि 
यदि हमारे जेसे आलसी, विलासी और पतित जीवन बिताने 
वाले लोग न हों तो इन बेचारे गरीब लोगों को इस प्रकार अपनी 
शक्ति से कहीं अधिक मेहनत न करनी पड़े और यदि ये लोग 
इस प्रकार हद से ज्यादा मेहनत न करें तो हम इस प्रकार का 
जीवन जारी नहीं रख सकते | 


हस ऐसा समभते है कि इन लोगों के इन अश्नों से और 
हमारे जीवन से किसी प्रकार का कोई सम्बन्ध नहीं है--बह एक 
बात है ओर यह बिलकुल दूसरी बात, और हम जो यह जीवन 
बिता रहे हैं वह बिलकुल निर्दोष ओर पवित्र है । हम रोमन 
लोगों के जीवन पढ़ते हें और ल्यूकुतस के अमानुषिक व्यवहार 
पर आश्रय करते हैं, जब हम यह देखते है कि वह तो बढ़िया- 
धूप 


क्या करें ९ 


बढ़िया मकान ओर कीमती शराब से अपने पेट को दूँस-हँस 
कर भर रहा है और दूसरेलोग फ़ाक्े कर रहे हैं । हम अपने 
दास-दासी रखने वाले पूर्वजों की बबरता पर स्वम्भित होते हैं, 
जब हम सुनते हैं कि वे नाटक और गाने में मस्त रहते थे और 
बास या शिकार-गाह बनाने के लिए गाँव के गाँव उजाड़ देते थे। 
हम अपनी उच्चता के शिखर पर बेठे हुए उनकी इस भ्रकार की 
अमानुषिकता पर आश्रय प्रकट करते हैं । पाँचवें प्रकरण में हमः 
हस्या के इन शब्दों को पढ़ते हैं-- 

“उन्त लोगों को घिक्कार है कि जो इस अकार घर से घरु 
ओर खेत से खेत मिला कर रखते हैं कि जरा भी जयह नहीं. 
रहती और तुमकों अकेला जंगल में जाकर रहना पड़ता है । 

उनको धिक्कार है कि जो सवेरे उठते ही तेज़ शराब पीते हैं 
ओर रात को भी देर तक शराब्र पीने ही के लिए जागके 
रहते हैं । 

उनके ओजों में गाने-बजाने की और शराब की भरभार 
रहती है, किन्तु ईश्वर के काम को ओर वे ध्यान नहीं देते हैं, 
ओर न उन्हें अपने हाथों से काम लेने की चिन्ता है । 

जो लोग अभिमान में भर कर कर अन्याय और ढेर का 
ढेर पाप कर रहे हैं उनको घिक्कार है । 

जो अच्छे को बुरा और बुरे को अच्छा कइते हैं, जो, 


च्शह के 


प्रर्दीकतां परिव्छेद 


अन्धंकार को प्रकाश और अकाश को अन्धकार कहते हैं, जो 
मधुर को कट्टु और कट्ठ को तिक्त मानते हैं, उनकी धिक्कार है। 

जो मन ही मन अपने को बुद्धिमान सममते हैं और 
अपनी नजर में अपने को ज्ञानी मानते हैं, उनको घिकार है । 

जो मदिरा पीने! में बहादुर हैं ओर जिन ही बहादुरी शराब 
के प्याले भरने में खर्च होती है, उनको घिककार है । 

ओर घिकार है उनको, जो लोभ में आकर दुष्टवा को 
उचित बताते है और साधु पुरुषों को उनकी साधुता से वंचित 
कर देते है ।” 

हम इन शब्दों को पढ़ते हें ओर सममभते हैं कि हमारा 
इनसे कोई सम्बन्ध नहीं है । 

हम मेथ्यू के सुसमाचार के प्रकरण ३ सूत्र १० में पढ़ते हैं -- 
“ओर अब भी वृक्ष के मूल पर कुल्हाड़ी लटक रही है और इस- 
लिए प्रत्येक ऐसा वृक्त जिसमें फन्ञ नहीं लगते हैं, काट डाला जाता 
है ओर आग में फोंक दिया जाता है।” हम इन शब्दों को पढ़ते 
हैं और बिलकुल निश्चिन्त रहते हैं। इस सममते हें कि हम तो 
अच्छे फल देनेवाले अच्छे दत्त है और ये शब्द किन्हों दूसरे 
बुरे आदमियों के लिए कहे गये हैं | 

प्रकरण ५ सूत्र १० में हम हस्पा के शब्द पढ़ते हैं--- 

“इन लोगों का मन गुट्गुल कर दो, इनके कान बहरे कर दो 

की 


क्या करे 


ओर इनकी आँखें बन्द कर दो । कहीं ऐसा न हो कि ये अपनी 
आँखों से देखले,अपने कानों से सुनले,ओर अपने मन से समझ 
लें ओर फिर अपने ढंग को बदल दें, ओर अच्छे बन जाये | 
तब मेने पूछा, हे नाथ, में ऐसा कबतक करूँ उन्होंने, 

उत्तर दिया, जब तक कि शहर वीरान होकर बिना बस्ती के न 
हो जायें, और घर बिना आदमियों के न हो जायें ओर भूमि 
बिलकुल ऊजड़ न हो जाय | ” 

हम इन शब्दों को पढ़ते है, किन्तु अत्यन्त निश्चिन्त भाष 
से सममते हैं कि यह अदूभुत बात किन्हीं दूसरे लोगों के लिए 
है । इसलिए हम यह देख नहीं पाते कि हमारो ऐसी स्थिति हो 
गई है और अब भी हो रही है । हम सुनते नहीं, हम देखते 
नहीं, और हम अपने मन से विचार नहीं करते । 

किन्तु यह सब हुआ क्‍यों ? 





कट 
एः आदमी जो अपने को मलुष्य समभता है---ईसाई 
न सही, शिक्षित और दयाछु न सही, केवल अपने 
को. एक ऐसा मनुष्य मानता है कि जो दिल और दिमाग से एक 
दम ही रहित नहीं है--भला बह आदमी इस प्रकार का जीवन 
व्यतीत करना केस पसन्द कर सकता है कि समस्त मानव-ससाज 
को जो जीवन-संघ्षे करना पड़ रहा है उसमें वह कोई भाग 
लिये बिना ही दूसरों के परिश्रम को हड़प करता रहे ओर इस 
प्रकार भार-खरूप बन कर दूसरे लोगों के श्रम को बढ़ाता रहे 
ओर उन लोगों की संख्या में वृद्धि करे कि जो जीवन-संग्रास 


करते-करते नष्ट हुए जाते हैं ९ 
भू प्ड 
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इस तरह के आदसी हमारें सभ्य ईंसाई-संसार में भरे पड़े 
हैं। यही क्‍यों, हमारे सभ्य इसाई-संसार का तो आदश ही यह 
हो रहा है कि जायदाद अथात्‌ धन को अधिक से अधिक परि- 
माण में प्राप्त किया जाय कि जिससे सब प्रकार के आराम, 
मिलते हैं, आलसी ओर बिलासी जीवन व्यतीत करने के साधन 
प्राप्त होते हैं,ओर उन्हें जीवन-संघर्ष में भाग भी नहीं लेना पड़ता । 
बस. वे अपने उन भाइयों के श्रम से लाभ उठाते हैं कि जो जीवन- 
संघर्ष की चपेटों से विनष्ट होते हैं । 

मनुष्य भयंकर भूल में कैसे पड़ गया ? उसकी यह अवस्था 
कैसे हुई कि वह उस बात को, जो इतनी साक्-सीधी और निर्वि- 
बाद है, न तो देख सकता है, न सुन॒ सकता है, और न॑ हृदय 
द्वारा उसे समझ ही सकता है ९ 

हम चाहे इसाई हों अथवा केवल साधारणतः दयालु और 
. शिक्षित पुरुष, हमें क्षण-भर ठहर कर विचार करने की आव- 
श्यकता है और फिर हम यह देखकर भयभीत हो उठेंगे कि हम 
जो कुछ कहते हैं और विश्वास करते हैं बिलकुल उसके विपरीत 
आचरण करते हैं । 

परमेश्वर अथवा प्रकृति का नियम, जिसके अनुसार संसार 
का काये चल रहा है, अच्छा है या खराब, यह में नहीं 


जानता । परन्तु हम देखते हैं कि जहाँ तक हमारा ज्ञान जाता है, 
"बह हैं 
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संसार की ऐसी स्थिति तो है ही कि उसमें ऐसे अनेकों मनुष्य 
सदा से रहते आये हैं जिन्हें तन ढकने को कपड़ा नहीं मिलता, 
शेट भर खाने को भोजन नहीं मिलता, और जिनके पास शीत, 
चधा और आतप से बचने के लिए एक छप्पर भी नहीं है ओर 
इन सब लोगों को प्रकृति से लगातार अधिरल युद्ध करना पड़ता 
है, ताकि वे कपड़े बनाकर अपने बदन को ढक सकें, घर की छत 
चनाकर धूप ओर वो से अपनी रक्षा कर सके ओर अपनी, 
अपने बाल-बच्चों की तथा अपने माता-पिता की दिन में दो या 
सीन बार क्षुधा शान्त कर सके | 

लोगों के जीवन को आप जहाँ कहीं भी देखें, यूरोप में देखें, 
चीन सें देखें अमेरिका या रूस में दंखें, इन देशों के सम्पूण समाज 
का जीवन देखें, अथवा उनके किसी विशेष्ट भाग का जीवन देखें, 
फिर चाहे किसी भी समय का देखें, आराचीनफाल के खानाबदोशों 
का जीवन देखें या आधुनिक समय के वबाष्प ओर बिजली से 
चलने वाली मशीनों के प्रगतिशील युग के जीवन को देखें, हमे 
सब जगह बस वहीं एक बात दिखाई पड़ती है कि मनुष्य बराबर 
लगातार मेहनत करते हैं फिर भी उन्हें अपने लिए, अपने बाल- 
बच्चों के लिए तथा बड़े-बूढ़ों के लिए पर्याप्त भोजन और वस्त्र नहीं 
मिलता और न वे अपने रहने के लिए घर बना पते हैं; और 
साथ ही दम यह देखते हैं कि मनुष्यों की एक बहुत बड़ी संख्या 


ग्शू  " 


क्या क्र ? 


पुराने जमाने में और इस समय भी, जीवन की अनिवायें आव- 
श्यकताओं के प्रभाव के कारण तथा शक्ति से परे काम करने के 
कारण, घुल-धुलकर मर जाती है । 

हम कहीं भी रहते हों, यदि हम अपने चारों ओर एक , 
लाख मील का, एक हज़ार, अथवा दस मील का, या केवल एक 
ही मील का घेरा बनालें ओर फिर अपने घेरे के अन्दर रहने 
वाले लोगों के जीवन को देखें तो हमें पता चलेगा कि भूख से 
अशक्त और दुब॑लेन्द्रिय बालक, बूढ़े, श्री और पुरुष, गर्भिणी 
ख्त्रियाँ, रोगी ओर दुनेल आदमी अपनी शक्ति से बाहर कठोर 
परिश्रम करते हैं और जिन्हें जीवनी-शक्ति को बनाये रखने के 
लिए न काफ़ी भोजन मिलता है, न काफ़ी आराम, और इस- 
लिए अकाल ही में वे काल के शिकार हो जाते हैं; कुछ ऐसे आद- 
मियों को भी देखेंगे कि जो अपनी भरी जवानी में ही भ्रयंकर 
ओर हानिकारक कामों को करने के कारण मर जाते हैं | 

हम देखते हे कि जबसे संसार का प्रारम्भ हुआ तभी से 
मनुष्य अपनी आवश्यकताओं की पूति के लिए बहुत यत्न करते 
हैं, दुःख और यातनायें भी सहते हैं, पर अभी तक वे अपनी 
इस मुश्किल को हल नहीं कर पाये | इसके अलावा हम यह भी 
जानते है. कि हममें से प्रत्येक मनुष्य--फिर चाहे वह कहाँ और 
किसी रूप में रहता हो--अत्येक दिन और प्रत्येक घण्टे मनु ष्य- 


शेड 
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समाज के द्वारा किये हुए परिश्रम का इच्छा अथवा अनिच्छा 
से, सममते-बूमते हुए अथवा अनजान में, लाभ उठाता है । 

मनुष्य कहीं भी और किसी भी रूप से रहता हो पर यह 
निग्चित है कि उसके सिर पर जो मकान की छत है वह स्वयं नहीं 
बनी; चूर्हे में जलने वाली लकड़ियाँ भी अपने आप वहाँ नहीं 
पहुँच गई, न पानी बिना लाये स्वयमेव आगया; ओर पकी हुई 
रोटियाँ भी आस्मान से नहीं बरसीं । उसका खाना, कपड़ा ओर 
पैरों के जूते यह सब उसके लिए बनाये गये हैं और इनके बनाने 
वाले वही लोग नहीं हैं जो पिछली पीढ़ियों में रहते थे और अब 
शर-खप गये हैं बलिकि य सब काम उसके लिए उन लोगों के 
द्वारा किये जा रहे हैं कि जिनमें से सेकड़ों और हज़ारों अपने 
बाल-बच्चों के लिए भोजन, वस्य और मकान का श्रबन्ध करने के 
व्यर्थ अ्यास में-- उन साधनों के जुटाने के उद्योग में कि जो 
उनकी ओर उनके बच्चों को दुःख और अकाल मृत्यु से बचा सकते 
हैं--सूख-सूख कर और घुल-घुल कर मर जाते हैं । 

. सभी मलुष्यों को अभाव के साथ संघर्ष करना पड़ रहा है । 
ओर यह संघषे उन्हें इतनी तीत्नता से करना पड़ता है कि प्रति 
क्षण उनके आसपास उनके भाई-बन्धु, माँ-बाप ओर बाल-बच्ने 
नष्ट हो रहे हैं । इस संसार के लोग तुफान में पड़े हुए ऐसे जहाज 
के यात्रियों के समान हैं कि जिसमें खाने की साम्री बहुत कम 
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है । हम सब को, इश्वर ने कहिए अथवा प्रकृति ने, ऐसी स्थिति 
में रक्‍्खा है कि हममें से प्रत्येक्को अपने भोजन की प्राप्ति के 
लिए पूरा प्रयन्ष करना चाहिये और अभाव के साथ सदा युद्ध 
करते रहना चाहिए। यदि हममें से कोड भी आदमी इस काम: 
को न करे अथवा दूसरे लोगों की मजदूरी का इस भ्रकार से 
उपयोग किया जाय कि जो सर्व समाज के लिए लाभदायक न हो 
तो यह हमारे लिए तथा सारे समाज के लिए एकसमान नाश- 
कारी है । 

यह क्‍या बात है कि अधिकांश शिक्षित लोग स्वयं मेहनत 
किये बिना ही चुपचाप दूसरे लोगों के उस श्रम से लाभ उठाते 
हैं # जो स्वयं उन मेहनत करने वालों के जीवन के लिए आव- 
श्यक है और फिर अपने इस प्रकार के जीवन को स्वाभाविक 
और छचित सममते है ? 

यदि हम अपने को उस श्रम से मुक्त कर देते हैं कि जा सभी 
के लिए लाज़िमी और स्वाभावि 5 है और फिर भी हम अपनेको 
चोर और धोखेबाज़ नहीं समझते है तो यह केवल दो बातों को 
फ़ज कर लेने से हो सकता है । एक तो यह कि जो लोग लाजिमी 
मेहनत करने से बचते हैं वे इन काम्र करने वाले लोगों से विभिन्न 
ओेणी के हैं ओर वे समाज में और ही तरह का एक विशिष्ट 


काम करने के लिए पेदा हुए--अथात्‌ वे मक्खी-रानी अथवा 
कर ० | 


र 


छब्बीसनवां परिच्छेद 


नर-मक्खी की तरह हैं कि जिनका काम साधारण मक्खियों से 
जुदा है। ओर दूसरी यह कि हमलोग--बे आदमी, जिन्होंने 
अस्तित्व बनाये रखने के लिये उद्योग करने के अनिवाय कतेव्यः 
. से अपने को मुक्त कर दिया है--दूसरों के लिए जो काम करते 
हैं बे इतने सब लोगों के लिए इतने उपयोगी हैं. कि हम दूसरे 
लोगों पर अपने हिस्स का बोक डाल कर उन्हें जो हानि पहुँचातेः 
हैं उसका पूरा-पूरा बदला उनके द्वारा चुका दिया जाता है । 

पुराने जमाने में जो लोग दूसरे आदमियों की कमाई पर 
जीवित रहते थे वे अव्वल तो यह दावा करते थे कि वे पण्क 
दूसरी ही श्रेणी, दूसरी ही जाति के मनुष्य है, और दूसरे यह 
कि इंश्वर ने उन्हें एक विशिष्ट काये सम्पादन करने के लिए भेजा 
है--दूसरों का भला करने के. लिए; अथात्‌ , उनपर शासन करने, 
ओर उन्हें शिक्षा देने के लिए । इसलिए वे दूसरों को विश्वास 
दिलाते थे और स्वयं भी कुछ अंश तक इस बात में विश्वास 
करते थे कि लोगों ।के उन अ्रम-जनित कारों की अपेक्षा कि 
जिन से वे लाभ उठाते हैं. स्वयं वे जो काम करते हैं वह लोगों 
के लिए कहीं अधिक उपयोगी ओर आवश्यक है । 

जबतक लोगों में यह विश्वास बना रहा कि सब लोग शक- 
समान नहीं हैं--कुछ जातियाँ स्वमावतः ही ईचीऔर श्रेष्ठ कोटि 
की हैं ओर कि इेश्वर प्रत्यज्ञ रूप से मानव-समाज के कार्यों में 


द्ू है हे 


कथा करें ? 


'हस्तक्षेप करता है तबतक तो यह दलील चलती रही । किन्तु 
इसाई-घस के प्रादुर्भाव और तज्नित मानव-समाज की समानता 
और एकता की अनुभूति के बाद यह [युक्ति अपने पूर्व रूप में 
पेश न की जा सकी । इस बात का दावा करना अब सम्भव न 
था कि कुछ मनुष्य जन्म से ही विशिष्ट कोटि के होते हैं. अर 
इंश्वर ने उन्हें विशिष्ट काय सोपा है। यह दलील पेश करने वाले 
अब भी कहीं-कहँं हैं सही, पर धीरे-धीरे यह दलील मिटती जा 
रही है ओर करीब-करीब बिलकुल ही मिट चुकी है । 

किन्तु यद्यपि यह दल्लील नहीं रही है फिर भी यह बात तो 
अभी तक वैसी ही बनी हुई है---जिन लोगों में अपनी बात मनवाने 
की शक्ति है वे अब भी मेहनत-मजदूरी करने के कतव्य - से 
अपने को मुक्त करके दूसरों की कमाई का उपसोग करते हैं। 
ओर इस स्थिति का बचाव करने के लिए बराबर नये-तये बहाने 
गढ़े जाते हैं, ताकि मानव-प्राणियों की असमानता और विभिन्नता 
पर जोर दिये बिना ही जाहिरा ओवचित्य के साथ वे अपने को 
शारीरिक श्रम के बन्धन से मुक्त कर सके | 

इस बात के लिए अनेकों दलीलें निकालीं गई हैं | यह बात 
कितनी ही विचित्र क्यों न लगे; किन्तु उन सब बातों का मुख्य 
उद्देश्य. जो विज्ञान के नाम से प्रसिद्ध हैं, ओर खत: विज्ञान की 


मुख्य प्रवृत्ति यही है कि श्रमन-बन्धन से मुक्त होने की दलीलें सोच 
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निकाली जायें। घम-विज्ञान ओर कायदा-कानून सम्बन्धी विज्ञान 
का यही उद्देश्य रहा है; तत्त्व-ज्ञान के नाम से पुकारे जाने वाले 
शास्त्र का भी यही उद्देश्य था; और आजकल के नये भौतिक 
विज्ञान का भी यही लक्ष्य हो रहा है । | 

..._ किसी सम्प्रदाय विशेष अथवा किपी खास चचे के मानने 
बाले लोग ही इंसामसीह के सच्चे अनुयायी है ओर इसलिए मनु- 
व्यों की आत्मा और शरीर के ऊपर उसी सम्प्रदाय अथवा चर्च 
का सम्पूण और अमयोदित अधिकार है, यह साबित करने 
का यत्न करने वाले धर्मशात्नों के सूक्ष्म विश्लेषणों का भी यही 
मुख्य हेतु है । 

,. क्लायदा-कानून से सम्बन्ध रखने वाले सभी विज्ञान--राज्य- 
संचालन सम्बन्धी, फोजदारी, दीवानी अथवा अन्‍्तरांट्ट्रीय 
नियम इसी बात के लिए है । वत्वज्ञान सम्बन्धी अनेक मत, खास 
'कर हेगल का मत--जो बहुत समय तक मनुष्यों के दिमाग पर 
शासन ०«रता रहा--यही बात सिद्ध करना चाहता था। वह यह 
प्रतिपादित करता था कि इस समय जो स्थिति हे वह ठीक ही है 
ओर कि मानवी शक्तियों के विकास के लिए राज्य-तंत्र एक आबव- 
श्यक पद्धति है, कान्ट का आधिभोतिक वाद ओर उससे उत्पन्न 
होने वाला यह सिद्धान्त कि मनुष्य समाज एक विराट शरीर है, 
डारविन हा जोवन-मसंघर्ष वाला सिद्धान्त जो आजकल सवमान्य 
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हो रहा हैं और जो मनुष्य समाज की विभिन्नता ओर असमानता 
प्रतिपादित करता है, आजकल लोगों को बहुत पसंद आने वालाः 
मानसशासखर, प्राणिशात् और समाजशास्त्र-इन सबका वही 
एक ही लक्ष्य है। ये विज्ञान लोकप्रिय हो गये हैं, क्योंकि वे 
बतेमान स्थिति का समथन करते हैं कि जिसमें होशियार मनुष्य 
: अपने को श्रम-बन्धन के मानवीय कतेव्य से मुक्त करके दूसरों: 
की कमाई का आनन्द ले सकते हैं । द 
ये सारे सिद्धान्व, जैसा कि सदा से द्वोता आया है, बड़े- 
बढ़े आचारयों की ग्रेबी गुफाओं में गढ़े जाते और फिर अस्पष्ट- 
अगस्य भाषा में लोगों के अन्दर उनका प्रचार किया जाता है 
और लोग उन्हें स्वीकार कर लेते हैं | ह 
पुराने जमाने में जिस तरह घर्मशासत्र सम्बन्धी बारीकियाँ, 
जो चर्च ओर राज्य में होने वाली जबरदस्ती और हिंसा का 
समर्थन करती थीं, केवल पुरोहितों की ही सम्पत्ति थीं; और 
सर्वेसाधारण में जिस तरह गढ़ें-गढ़ाय सिद्धान्तों को फेलाया जाता 
था, जिन्हें लोग श्रद्धा-अश स्वीकार कर लेते थे और जिनसे ऐसी 
बातों का भ्रवोर किया जाताथा कि राजाओं, धर्माचाों और 
अमीरों को सत्ता ईश्वर दत्त है, उसी तरह बाद को यह घोषितः 
किया जाने लगा कि विज्ञान नाम-घारी शाख्र की दाशनिक और 
कानूनी सूक्ष्मतायें विज्ञान के पुरोद्दितों की एकमात्र सम्पत्ति हैं 
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और लोगों के अन्दर यह सिद्धान्त फेलाया जाने लगा कि हमारी 
सामाजिक अवस्था अथात्‌ समाज का संगठन जैसा इस समय है 
बैसा ही होना चाहिए, इसके विपरीत ओर कुछ नहीं हो सकता । 
लोगों ने भी बिना तक-वितर्क किये श्रद्धा-पूवंक उसे स्वीकार कर 
लिया । 
यही हाल अब भी है । अब भी जीवन सम्बन्धी नियम 
आझोर मानव-समाज को विह्फूर्ते बनाने के तत्वों का विश्लेषण 
ओर मनन आधुनिक मंत्रद्ठाओं ओर आचायों को गुफाओं 
में ही किया जाता है । और जनता के अन्दर श्रद्धा और विश्वास 
के द्वारा स्वीकार किये जाने वाले अपने बनें-बनाय विचारों का 
. अचार किया जाता है--अथोत्‌ यह कहा जाता है श्रम-विभाग 
का नियम ऐसा है, जिसे विज्ञान भी सिद्ध कर सकता है; और 
इसलिए दुनिया में कुछ लोग ऐसे होने ही चाहिएँ कि जो भूखों 
मर कर भी मेहनत करें ओर दूसरे सदा मोज छड़ाते रहें । यही 
मनुष्य-जीवन का निल्‍्सन्दिग्ध नियम हें कि कुछ लोग बरबाद हो 
ओर दूसरे मज़े करें और हमें इस नियम के ताबे रहना ही 
होगा । कर 
रेलवे के लोगों से लेकर लेखक या कला-छोबिद तक विवि. 
प्रकृतियों वाले जितने शिक्षित कहे जाने वाले लोग हैं उनके 
आलसी जीवन का एकमात्र यद्दी बचाव है । वे कदते हैं कि हम 
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लोग, जिन्होंने सबके लिए एकसमान लागू होने वाले जीवन- 
संघर्ष के मानवीय कतंव्य से अपने को मुक्त कर दिया है, दुनिया 
को उन्नत बनाने में लगे हुए हें ओर इसलिए हम मानव-समाज 
के लिए अत्यन्त उपयोगी हें--इतने उपयोगी कि लोगों की मेहनत 
का फल छीन कर हम जो हानि पहुँचाते हें उस सब की पूर्ति 
हो जाती है | 

पहले जमाने के आलसी लोग अपना बचाव करने के 
लिए जिस प्रकार जवाब देते थे उससे आजकल के लोगों का 
यह जवाब विभिन्न कार का मालूम होता है । जिस प्रकार रोम 
के सन्नाटों ओर नागरिकों को उनका यह खयाल कि उनके बिना 
सभ्य संसार का संवनाश हो जायगा; मिश्र ओर फारिस के लोंगां 
के विचार से विभिन्न प्रतीत होता था, उसी तरह सध्यकालीन साममन्तों 
ओर पादरी लोगों को अपनी ठीक इसी प्रकार की विचारसरणी 
रोमन लोगों की भावना से बिलकुल जुदी माल्म होती थी । 
..... किन्तु यह केवल मादूम ही पड़ती है। यह भेद ऊपरी है । 
आज जो दलील दी जाती है उसपर यदि हम विचार करें तो 
हमें मालूम हो जायगा कि उसमें कोई बात नहीं है । बस, कहने 
के ढंग में ही अन्तर है; किन्तु वास्तव में वह है वही, क्योंकि 
_अह एक ही सिद्धान्त पर अवलम्बित है । जो लोग बिना मेहनत 
' किये दूसरों के श्रम से लाभ उठाते हैं--जैसे कि फैरोआ ओर उसके 
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ध्माचाय, रोमन तथा मध्यकालीन सम्राट्‌ और उनके नांगरिक,. 
सामनन्‍्त, पुरोहित और घमोचायें---इन सब के जवाब में सदा 
दो बातों का समावेश होता है ! क्‍ 

एक तो यह कि हम दूसरे लोगों की मेहनत से जो लाभ उठाते 
हैं उसका कारण यह है कि हप्त विशिष्ट वग के मनुष्य हैं और 
इन लोगों का शासन करने तथा दिव्य सत्य सिखाने का कास 
इंश्वर ने हमें सौंवा है 

दूसरा यह कि जिन लोगों के पास से हम श्रम-फन्न को ले 
लेते हैं वे उस मलाई का सूय्य नहीं आऑक सकते कि जो हम 
बदले में उनके साथ करते हैं, क्योंकि फेरिसीज़ ने बहुत पहले 
यह कह रक्‍्खा है--यह कानून' से अनभ्ज्ञ जन-समूह शापित 
है ( जान, ७.४९ ) | द 

लोग यह नहीं समझ सकते कि उनको भलाई किस बात 
में है ओर इसलिए उनके साथ जो भलाई की जाती है उसका 
मूल्य ऑँकने वाले वे नहीं बन सकते । क्‍ 

हमारे जमाने में जो दलील पेश की जाती है उसमें नत्रीनता 
ओर मौलिकता दिखाई देती हे सही, किस्तु वास्तव में उसके अन्दर 
वह्दी दो मूल बातें समाई हुई हैं-- 

१. हम एक विशिष्ट वर्ग के लोग हैं--हम शिक्षित और 


संस्कृत हैं । हम सभ्यता के विकास और सांसारिक उन्नति में 
&% 
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बात का विचार किये बिना ही कि हम जो कुछ करते हें इससे 
मेहनत करनेवालों को वास्तव में लाभ पहुँचता भी है कि नहीं 
पहले से ही यह मान बैठते हैं कि हमारे कामों से उन्हें. लाभ 
पहुँचता है और फिर बाद में अपनी इस स्थिति के बचाव के 
लिए दलीलें करने बैठते हैं । 

हमारे जमाने की दलोल में ओर प्राचीनकाल की दलील 
में यदि कुछ अन्तर है तो सिफ इतना ही कि हम लोगों की 
दलील पहले के लोगों की दलील की अपेक्षा अधिक असत्य 
ओर सदोष है । 

प्राचीनकाल के धर्माचायं और सम्राद्‌ तो अपने को देवी 
'पुरुष मानते थे; ओर लोग भी उनकी इस बात को कबूल करते 
थे । इसलिए वे तो बड़ी आसानी से यह कह सकते थे कि हमें 
दूसरों की मजदूरी से लाभ उठाने का हक है, वे तो दावा करते 
थे कि हमें इश्वर ने पेदा ही इसलिए किया है ओर इेश्वर का यह 
उन्‍हें आदेश था कि इंश्वर की प्रेरणा से जो दिव्य सत्य उन्हें प्राप्त 
हों उनको जन-समूह के लिए प्रकाशित करके लोगों पर शासन करें । 

किन्तु आधुनिक शिक्षित लोग जो अपने हाथ से मेहनत 
'नहीं करते और जो सब मनुष्यों को समानता के सिद्धान्त में 
विश्वास रखते हैं, इस शंका का निराकरण नहीं कर सकते कि 


क्यों वे और उनके बड़े ही आराम-तलब और आलसी जीवन 
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व्यंतीव करन के योग्य समझे जायें, जब कि ओर भी करोड़ों 
मनुष्य इस दुनिया में हैं कि जिनमें सैकड़ों ओर हज़ारों लोग 
उन्तकी शिक्षा के लिए खप-खप कर मर रहे हैं। शिक्षा भी तो 
रूपये से होती है न ? ओर रुपये का अथ है शक्ति । तब फिर 
दुनियाभर के और सब लोगों को छोड़कर यही लोग उस शक्ति 
का उपभोग करने,शिक्षा प्राप्त करने के अधिकारी क्‍यों समझे जायें ९ 
इसका एक ही उत्तर उनके पास है कि स्वयं श्रम न करके. 
दूसरों की कमाई का उपभोग करके वे श्रमिक-वर्ग को हानि नहीं 
पहुँचाते, क्योंकि वे उन लोगों को कुछ ऐसे लाभ पहुँचाते हैं. कि. 
जिनको वे समम नहीं सकते ओर जो इतने व्यापक और बहु- 
मूल्य होते हैं कि दूसरों की कमाई का उपभोग करने से: जो क्षति 
होती है उससे उसकी पूर्ति हो जाती है | 
नोट-- 
हेगल--( १७७०-१८३१ ) यह युक विख्यात जमन दाह निक था। 
काम्ट--( १७९८-१८७७ ) यह ऋन्‍्स का शक प्रसिद्दि विद्वान 
था, जिसने समाज-बाख पर एक अच्छा अन्थ लिखा है | उसका कहना 
. था कि किसी बात का विवेचन करने के लिए पहले धर्मशाख की इंष्टि से 
उसका निरीक्षण किया जावे और फिर दर्शनशाख्र के नियमों पर उसे कसा 
जाये और अन्त में उसे (?20580८) इ 
इन पद्ध तियों को ऋमदयः आधिदेविक, आध्यात्मिक और जाधिभौतिक नासों से 


का 
घ्द्र्य 


नेद्रयगम्थ स्वरूप ग्राप्त होता है । 


थुकारा जा सकता है। उसका कहना था कि आधिभौतिक पद्धति ही संवेश्रेष्ठ है॥ 
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डापधिन---( १८०८-१८८२ ) यह एक जबरदस्त विज्ञानंवेत्ता 
हुआ हैं। विकासवाद का यह आचाये था। इसने यह सिद्धान्त प्रति- 
पादित किया कि यह सृष्टि जैसी अब है वेसी ही आरम्भ में न थी बढिक 
. चीरे-घीरे उसका विकास हुआ है । जाना प्रकार के पशु-पक्षी जीव- 
जन्तु जो आज हम देखते है ये सब एक ही समय में उत्पन्न नहीं हुए 
बल्कि जल-वायु, काठ और अवस्था के कारण एक जीब में से उत्पन्न होकर 
तरह-तरह के रूपान्तर होते रहे हैं। उसका कहना था ऊफ्ि मनुष्य का 
विकास बन्दरों में से हुआ हे । 


डार्विन के इस सिद्धान्त ने वैज्ञानिक ससार में बड़ी हलचछ मचा 
दी । उसने बड़ी खोज के साथ प्रमाणों पर प्रमाण देकर अपनी बात को 
सिद्ध करने की चेष्टा की हैं। विकास-वाद का यह सिद्धान्त बाइबिल के 
सूष्टिक्रम के विरुद्ध जान पड़ता था, इसलिए ईसाई पादरियों ने डार्विन 
का भयंकर विरोध किया / उसे नांस्तिक और घर्म-अष्ट कहा गया और 
छोगों की ओर से उसे तरह-तरह की यातनायें दी गईं । | 

डार्विन का यह सिद्धान्त यद्यपि अनेक धर्म-पन्‍्थों को मान्य नहीं है, 
डनकी ओर से उसका विरोध और प्रतिवाद भी हुआ है, फिर भी शिक्षित 
समान पर अभी उसका अखण्ड साम्राज्य है । 

फैरिसीआअ--ये लोग यहूदी चर्म के पण्डित समझे जाते थे । ये 
अपने धर्मग्रस्थों का बड़ी बारीकी से अध्ययन करते,बाल की खाल निकाझते 
और छोटी छोटी बातों पर भी बड़ा हुठ और आग्रह दिखाते। थे छोग 
बड़े अहम्मन्य होते और अपने को बड़ा विद्वान समझते थे । 
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जि न लोगों ने श्रम करके कतेव्य से अपने को मुक्त 


कर लिया है वे अपना बचाव किस प्रकार 

करते हैं, यह सीधे-सादे किन्तु सप्तुचित शब्दों में व्यक्त करना 
हो तो यों व्यक्त किया जा सकता है ! 

हम लोग खुद काम नहीं करते ओर जबरदस्ती दूसरे लोगों 

की कमाई पर जीते हैं, किन्तु इससे हम दूसरे लोगों का उपकार 

करने में अधिक समथ हें। दूसरे शब्दों में कहा जाय तो कुछ 

लोग दूसरे लोगों की कमाई का जबरदस्ती उपयोग करके अत्यक्ष 

ओर सबकी समझ में आनेलायक हानि पहुँचाते हैं और ऐसा 

करके प्रकृति के साथ जो उन्हें जीवन-संघषष करना पड़ता है 


उसको ओर भी कठिन बना देते हैं ! किन्तु ऐसा करते हुए भी 
क््न्‌ 


सत्ताईंसवां परिष्छेद 
हम उनका हित ही करते हें--वह हित ऐसा नहीं है जो लोगों 
को स्पष्ट दिल्लाइ पड़े ओर जल्दी ही उनकी समर में आ जाय । 
यह बात बड़ी विचित्र है; किन्तु पुराने जमाने के लोगों की तरह 
ही आजकल के लोग भी, जो *म न करके दूसरों के बल परही 
जीते हैं इस बात पर विश्वास करते हैं, और उससे अपनी आत्मा 
को सनन्‍्तोष दे लेते हैं । 

हमारे समय में विभिन्न वर्गों के जो लोग श्रम बन्धन छोड़ 
बैठे हैं उनका यह कथन कहाँ तक सत्य है, आइए जरा इसकी 
जाँच करें | 

एक आदमी राजा, राजकप्तचारी अथवा धर्माचाय की दैसि- 
यूत से अपनी राजनैतिक अथवा घाथिक वृत्ति द्वारा लोगों की 
सेवा करता हैं। एक आदमी अपनी विद्या अथवा कला के द्वारा 
लोगों को लाभ पहुँचाता है ! इस प्रकार हम अपने कामों द्वारा 
लोगों को उतना ही लाभ पहुँचाते हैं कि जितना वे हमारा 
काम ररते हैं । 

हमारे जमाने के श्रम-धर्म पालन न करने वाले अनेकों 
लोग इसी प्रकार का विचार रखते हैं ओर उसे व्यक्त करते हैं । 

अब हम एक-एक करके उन सिद्धान्तों की जाँच करते हैं 
कि जिनके ऊपर ये लोग अपने कार्मों की उपयोगिता का 


आधार रखते हैं । 
क््डे्‌ 


क्या करें १! 
एक आदमी दूसरे के साथ जो उपकरार करता है उसकी दो 
कसौटियाँ हो सकदी हैं । एक बाह्य--जिसे लाभ पहुँ वाया जाता 
हो वह उस लाभ को स्वीकार करे; ओर दूसरी आन्तरिक--जो 
आदमो उपकार करना चाहता है उसके काम के भूल में 
उपकार करने की जो भावना है वह । 
राज्य-संचालकबर्ग, जिसमें राज्य द्वारा स्थापित मठों ओर 
मन्दिरों के महस्तों का भी मैं समावेश करता हूँ, कहता है कि: 
हम प्रजा अथात्‌ सर्व-साथधारण के लिए उपयोगी हैं । 
सम्राट, राजा, प्रजा-सत्ताक राज्य का प्रधान, प्रधान मंत्री, 
न्याय-मंत्री,युद्ध-मंत्री,शिक्षा-सन्त्री, सठों के महन्त और इन सबके 
नीचे काम करने वाले कमंचारी तथा नोकर-चाकर अपने को 
मनुष्य-मात्र के लिए अनिवायें रूप से आवश्यक श्रम-घर्म से 
मुक्त करके अपने भरण-पोषण का भार दूसरों पर जो डाल देते 
हैं उसका बस एक यही कारण है कि वे समभते हैं. कि उनके. 


है 


कामों से मज़दूरों की मेहनत का बदला चुक जाता है । 


अब हम इनके दावे को पहली कसोटी पर कसते हैं। इन 
राज्य-स ध्वालकों की उपकार-बृत्ति चरिताथ करने का क्षेत्र किसानों 
और श्रमिकों का क्षेत्र वर्ग है, क्योंकि इनका कहता है कि हस 


इनके ही भले के लिए काम करते हैं. | पर सवाल यह है, क्या 
७४ हु 


झत्ताइंसवां परिच्छेद 
ये लोग इस बात को स्वीकार करते हैं कि उनके कांमों से: 
उन्हें लाभ पहुँचता है ?. 
हाँ, वे स्वीकार करते हैं | अधिकांश लोग मानते हैं कि. 
गज्य-तंत्र अनिवाय हे और बहुत से लोग सिद्धान्ततः उसकी उप- 
योगिता को भी स्वीकार करते हैं । किन्तु . व्यवहारिक रूप को 
जहाँ तक हमने देख पाया हे ओर जितनी विशिष्ट व्यक्तिगत 
घटनाओं से हम परिचित हें उन सभी में हमने देखा हे कि 
प्रत्येक मुकंदमें ओर उसकी काय-पद्धति की उपयोगिता को उन 
लोगों ने कि जिनके लिए बे बने हैं अस्वीकांर किया है, इतना ही: 
नहीं बल्कि उन्होंने उसे बीभत्स और हानिकारक तक बताया है | 
ऐसा एक भी राज्य-सम्बन्धी अथवा सामाजिक काये नहीं 
है कि जिसे बहुतेरे लोग हानिकारक न समभते हों । न्यायालय, 
बैंक, म्युनिसिपैलिटी आदि स्थानीय राजतंत्र, पुलिस और मं 
आदि ऐसी एक भी संतध्था नहीं कि जिसे लोग बुरा ओर हानि- 
कारक न सममते हों। मंत्री से लेकर पुलिसमेन तक ओर पादरी 
से लेकर कत्र खोदन तक की जितनी राज्यतंत्र सम्बन्धी प्रबू- 
त्तियाँ होती हैं उन सबको एक वर्ग के लोग उपयोगी मानते हैं 
ओर दूसरे वग॑ के लोग हानिकारक सममते हैं। और यह 
स्थिति के वल रूस में ही हो सो बात नहीं, फ्रांस ओर अमेरिका 


का भो यहा हाल है । 
७ जा 


क्या करें 
प्रजासता के पक्ष की तमाम प्रवृत्तियों को गम सुधारक दल 
चुरा सममता है ओर सुधारक दल के हाथ में सत्ता आने पर 
उनके कामों को प्रजासभा के तथा अन्य दल बुरा सममते हैं । 
सारी बात तो यह है कि राजनीतिज्ञ लोगों के कामों को सभी 
लोग कभी भी उपयोगी ओर लाभदायक नहीं सममतते; पर इससे | 
भी बड़ी बात यह है कि उन्त कामों को सम्पाइन करने के लिए 
पाशविक बल का.- प्रयोग करना पड़ता है ओर उन्हें सफल 
बनाने के लिए खून-खराबी, फाँसी, जेल, अनिवाय कर” आदि- 
आदि बातें आवश्यक हो उठदी हैं । 
इससे यह निष्कष निकलता है कि राजनीतिज्ञों की प्रवृत्तियों 
'की उपयोगिता सब लोग तो कभी स्वीकार नहीं करते एक वर्ग तो 
उनकी उपयोगिता से सदा इन्कार ही करता है ओर इस उपयोगिता 
की प्राप्ति होती भी हैं तो सदा पाशविक बल के द्वारा; यह इसमें 
एक खास बात है | इसलिए यह बात तो नहीं कही जा सकती 
पि जिन लोगों के निमित्त राजनेतिक काये किये जाते हैं वे उसकी 
उपयोगिता को स्वीकार करते हैं । 
अब हम दूसरी कसौटी को देखते हैं । हम राजनीतिज्ञों से 
पूछें--राजा से लेकर पुलिस के सिपाही तक, प्रधान से लेकर क्लक 
तक, महन्त से लेकर कन्र बनाने वाले तक किसी से भी पूछें ओर 


उससे उसके अन्तरात्मा का सच्चा उत्तर माँगे कि वह जो काम 
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सत्ताइंसवांप च्छेद ु 
करता है उसमें उसका आन्तरिक मूल उद्देश्य लोगों का कल्याण 
करना है या कुछ और है ? राजा का, प्रधान का, मंत्री का, 
गाँव के मुखिया का, मन्दिर के चपरासी का या शिक्षक का पद 
ग्रहण करने को जो वह तयार होता है, वह लोक कल्योण की 
प्रेरणा से अथवा व्यक्तिगत लाभ की दृष्टि से ९ 
. सच्चे मनुष्य का जवाब यही होगा कि इन कामों को स्वी- 
कार करने का कारण व्यक्तिगत लाभ है । 

इससे हम इस परिणाम पर पहुँचते हैं कि मज़दूरी करके 
खप-खप कर मरने वाले लोगों की मेहनत से लाभ उठाने वाला 
एक वर्ग इस निर्विवाद हानि के बदले में जो काम करता है उस 
बहुतेरे मनुष्य तो सदा हानिकारक ओर निरुपयोगी ही सममभते 
हैं और इसे लोग खेच्छापूवक स्वीकार भी नहीं करते बल्कि इसे 
स्वीकार करने के लिए बलपूत्रेक बाध्य किये जाते हैं और इसका 
उदेश्य दूसरों को लाभ पहुँचाने का नहीं बल्कि व्यक्तिगत लाभ 
ही हे । 

तब वह कोनसी बात है, जो यह साबित करती है कि राज- 
तंत्र मानव-समाज के लिए उपयोगो है ? बस, बात यह है कि जो 
लोग राज्य-तंत्र चलाते हैं उनका उसकी उपयोगिता में पका 
विश्वास है ओर यह कि वह खदा से अस्तित्व में चला अ'ता है। 
किन्तु सदा से चले आने की बात तो यह हे कि गुलामी, वेश्या- 


है 8 


क्या करें * 


वृत्ति और युद्ध आदि कुछ ऐसी बात भी हैं, जो केवल निरूप- 
योगी ही नहीं प्रत्युत्‌ अत्यन्त जघन्य हैं और वे सदा से चली 
आती हैं.! 

ओशद्योगिक लोग--जिनमें व्यापारी, कारखाने वाले, रेलवे के * 
संचालक, बेंकल और ज़मींदार भी सम्मिलित हैं--यह विश्वास 
करते हैं कि वे अपने कार्यों से इस प्रकार का लाभ पहुँचाते है 
कि जिससे उसके द्वारा होते वाली निध्सन्दिग्ध हानि की पूर्ति हो 
जाती है। पर उनके इस विश्वास का क्‍या आधार है ? उनके 
कार्यो की उपयोगिता को खोकार कोन करता है ९ इस श्रश्न के 
उत्तर में चचे ओर राज्य-तंत्र के लोग उन हजारों और लाखों 
श्रमिकों की ओर संकेत कर देते हैं कि जो सिद्धान्त रूप में राज्य 
ओर चर्व की उपयोगिता को स्वीकार करते हैं । किन्तु ये बैंकस, 
शराब बनाने वाले, मस्लमल, पीतल ओर शीशे का काम करनेवाले 
लोग--बन्दूकें बनाने वालों का तो कोई जिक्र ही नहीं, मगर 
ये बाक़ी लोग--किसकी ओर संक्रेत करेंगे, जब उनसे यह पूछा 
जायगा # तुम्हारे कामों की उपयोगिता को स्वीकार करने वाले 
कोन हैं ९. 

यदि दुनिया में कुछ ऐसे आदमी हें जो छोंट, रेल, शराब 
ओर ऐसी ही अन्य चीज़ों की उपयोगिता समभते हैं। तो उससे 
कहीं अधिक ऐसे आदमी होंगे कि जो इन चीज़ों को हानिकारक 
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असत्ताइंसवांपरिच्छेद ु 
सममते हैं । रही व्यापारियों ओर जरमीदारों की बात; सो डनके 
काम को ठीक बताने का ता कोई उद्योग भी न करेगा। 

इसके अतिरिक्त इस काम से मेहनत-मज़दुरी करने वाले 
“लोगों को सदा हानि पहुँचती है ओर उसमें जबरदस्ती भी होती 
है, जो देखने में राजकीय जुल्म की अपेक्षा भले ही कम साहझुम 
पड़े किन्तु परिणाम उसका उतना द्वी निठ्धुर होता है । क्योंकि 
ओद्योगिक ओर व्यापारी कार्य तो लोगों की हर प्रकार की तंगी 
का लाभ लेने ही से चलते हैं | मजदूरों की आवश्यकताओं से 
लाभ उठा कर ही उनसे कठोर ओर अप्रिय कार्य कराया जाता 
हैं ओर उनकी आवश्यकताओं का लाभ लेकर ही उनके माल को 
सस्ती से सस्ती कीमत पर खरीदा जा सकता है ओर उनको जो 
माल चाहिए उसे तेज्ञ से तेज़ कोमत पर बेचा जा सकता है। लोगों 
को तंगी से लाभ उठा कर ही उनके पास से कड़ा सूद वसूल 
किया जा सकता है । ओद्योगिक और व्यापारिक कार्यों को चाहे 
जिस दृष्टि से देखिए, हम इसी निष्कष पर पहुँचेंगे कि जिनके 
फायदे के लिए इन प्रवृत्तियों का होना आवश्यक बताते हैं वे लोग 
तो इस फ़ायदे को मानते हो नहीं, वे सिद्धान्त में भी नहीं मानते 
कि उनसे फ़ायदा होता है और न यह मानते हैं कि उनसे किसी 
खास विषय में लाभ पहुँचता है । बल्कि इसके विपरीत वे यह्‌ 


ऋददते हैं कि इन भवृत्तियों से तो उलटा नुकसान होता है । 
५५ 


क्या करे 

किन्तु अब हम दूसरी कस्तौदी पर कसते हैं और पूछते हैं 
कि ओद्योगिक ओर व्यापारिक वग की प्रवृत्तियों को प्रेरणा देने 
बाला कौन सा कारण होता है ? राजनेतिक लोगों की प्रवृत्ति के 
सम्बन्ध में जो उत्तर मिला था, उसकी अपेक्षा कहीं अधिक ठीक: 
उत्तर मिन्नेगा । 

कोई राज्य-कर्मचारी यह कहे कि अपने व्यक्ति-ग्गत लाभ के 
साथ ही वह लोक-हित की तरफ भी दृष्टि रखता है, तो यह बात 
असम्भव नहीं कशी जा सकती है | हम सभी को ऐसे आदमी 
मिले होंगे। परन्तु ओद्योगिक ओर व्यापारी लोग तो अपने स्वार्थों 
के कारण लोक-हित का खयाल रख ही नहीं सकते । वे यदि धनः 
उपाजन और संचय करने के अतिरिक्त अपने कार्यों का कोई 
दूसरा उद्देश्य रक्खें तो अपने साथियों की दृष्टि में वेबकरूफ समभे. 
जायँगे । इसलिए श्रमिक लोग तो उद्योग-धन्धा करने वाले लोगों 
की प्रवृत्ति को अपने लिए उपयोगी सममते ही नहीं । 

इस अदृ्त में मज़दूरों के प्रति हिंसा का भाव रहता है और 
इस प्रवृत्ति का उद्देश्य मजदूरों का हित नहीं परन्तु सदा ही 
व्यक्तिगत स्वार्थ होता है । इससे भी बढ़ कर अजीब बात तो यंह्‌ 
है कि ये उद्योग-धन्धे वाले लोग इस बात को कि उनके कामों से 
लोगों का हित होता है, इतने विश्वास के साथ मानने लग गये हैं 
कि इस कल्पित लाभ के बहाने स्वयं परिश्रम करने के कतंव्य -से 
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मुक्त होकर तथा दूसरों की मजदूरी से लाभ उठा कर श्रमिक वर्ग 
की निस्संशय प्रत्यक्ष हानि कर रहे हैं । क्‍ 

विद्या और कला वाले मनुष्य भी काम करने के कतंव्य से 
मुक्त हो गये हैं ओर अपना बोक दूसरों के सिर पर लाद दिया 
है। उनको पूर्ण विश्वास हो गया है कि वे अपनी कला-मयी कऋतियों 
ओर विद्या के द्वारा जो लोक-हित करते हैं उससे उन्होंने अपने 
भरण-पोषण का दूसरों पर जो बोक डाला है, उसका बदला 
मिल रहा है । 

किन्तु उनके इस विश्वास का आधार क्‍या है ? 

जिस तरह हमने राज-कमचारी तथा उद्योग-घन्धे वाले लोगों 
से पूंछा था, उसी तरह इनसे भी पूछना चाहिए कि मजदूरी करमे 
वाले सब लोग अथवा उनका अधिकांश भाग क्‍या उस लाभ:को 
स्वीकार करंता है कि जो विद्या और कला के दावेदार होता 
हुआ बताते हैं ? 

इसका उत्तर बहुत शोक-सथ मिलेया | 

राज्य-तंत्र तथा घर्मोपदेशकों की अ्रब्ृक्ति डपयोगी है,. ऐसा 
सिद्धान्त-रूप में तो सब कोई मानते हैं और व्यवहार में भी 
मज़दूरी करने वाले लोगों का एक बड़ो भाग उसकी उपयोगिता 
को स्वीकार करता है! उद्योग-धन्धे वालों की प्रवृत्ति की उपयो- 
गिता मज़दूरी करने वाले लोगों का बहुत ही छोटा भाग स्वीकार 
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करता है । परन्तु विद्या-कला वाले लोगों की प्रवृत्ति की उपयो- 
गिता तो मज़दूरी करने वाले लोगों में से कोई भी स्वीकार नहीं 
करता । इस प्रवृत्ति बी उपयोगिता तो उस काम को करने वाले 
या उसको करने की इच्छा रखने पाले ही स्वीकार करते हैं । 
अ्रमिक वर्ग विद्या-कला वाले लोगों के समस्त जीवन का भार 
अपने कन्धों प्र उठाता है, वह उन्हें खिलाता है, पिलाता है, और 
पहनने को कपड़े देता है । फिर भी वह इस बात को तो कभी 
सान ही नहीं सकता कि इन लोगों का काम हमारे लिए उपयोगी 
और लाभदायक है | उनके लिए इंतनी अधिक उपयोगी बताई 
जाने वाली इस प्रवृत्ति का खयाल भी उनके दिल में नहीं आ 
सकता । श्रमिक वर्ग को तो यह काम निरथंक और नीचे गिराने- 
वाला मालूम होता है । 

ठीक इसी दृष्टि से वह विद्यापीठों, पुस्तकालयों, संग्रहालयों, 
चित्रालयों, अजायब-घरों तथा नाटकों को देखते हैं कि जो इन्हीं- 
के कमाये हुए पैसों से बनाये जाते हैं। मज़दूर तो इस भ्रवृत्ति को 
निश्चित रूप से इतना हानिकारक मानते हैं कि वे अपने बालकों 
को पढ़ने के लिए पाठशालाओं में भेजते ही नहीं और जहाँ कहाँ: 
लोगों को इस काम में शरोक करना ज़रूरी समझा गया वहाँ 
कानून बना कर लोगों को इस बात के लिए मजबूर किया गया 
कि वे अपने बच्चों को स्कूल भेजें 
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मजदूरी पेशा लोग इस बात को हमेशा बुरा ही सममते है 
ओर वे उसी समय उसे बुरा नहीं समझते जब कि वे खुद म्ध- 
दूर नहीं रहते हें ओर सम्पत्ति-सब्वय अथवा नासधारी शिक्षा के 
कारण श्रमिक वर्ग में से निकल कर उस वर्ग में चले जाते हैं 
कि जो दूसरों को मेहनत पर जीता है । विद्या तथा कला वाले 
मनुष्यों की प्रवृत्ति की उपयोगिता को मजदूर लोग न तो स्वीकार 
करते हैं ओर न कभी खीकार कर ही सकते हैं; किन्तु फिर भी 
इन प्रवृत्तियों के लिए अपना पेट काद कर साधन जुटाने दी 
यड़ते हैं । 
राजतंत्री लोग दूसरों को फाँसी दे सकते हैं या जेल भेज 
कर अपना काम करा सकते हैं! व्यापारी आदमी दूसरे की मज़- 
दूरी से लाभ उठा कर उसके पास से आखिरी कोड़ी तक निकाल 
लेता है ओर फिर उसके लिए दो ही मार्ग रद जाते हैं कि या 
तो यों ही भूखों मरे ओर या जीवन ओर ख्ास्थ्य का नाश करने 
वाली गुलामी करे | किन्तु विद्या ओर कला वाले लोग तो प्रत्यक्ष 
रूप में किसी को किसी बात के लिए मजबूर करते हो नहीं । वे तो 
'सिफ उन लोगों के सामने अपनी चीजें पेश कर देते हैं कि जिन- 
को उनकी जरूरत है या जो उन्हें लेना चाहते हैं । किन्तु अपनी 
चीजें तैयार करने के लिए कि जिनकी मजदूर-पेशा लोगों को 
जरूरत नहीं होती है, वे मकान बनाने, विद्या-पीठ, विश्वविद्यालय, 
<३े 
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महाविद्यालय, विद्यालय, अजायबघर, पुस्तकालय, संग्रहालय: 
आदि स्थापित करने ओर चलाने के लिए तथा अपने ओर अपने 
साथियों के निवाह के लिए सरकारी लोगों के द्वारा जबरदस्ती 
लोगों से मेहनत कराते हैं 

कोई विद्या तथा कला वाले मनुष्य से इसकी प्रवृत्ति 
के उद्देश्य के सम्बन्ध में पूल्ले तो. बड़ा ही अजीब उत्तर मिलेगा । 
सजतंत्री लोंग तो कह. भी सकते हैं कि उनका उद्देश्य लोकहिल 
सम्पादन करना है ओर इस कथन में कुछ तथ्यांश भी हे। 
लोकमत भी इस बात को स्वीकार करता है। किन्तु विद्या-कला 
वाले मनुष्यों का उत्तर तो एकदम निराधार और उद्धत-सा 
हं।ता है । 

ऐसे लोग बिना किसी प्रकार का प्रमाण दिये यह कहते हैं 
कि उनकी प्रवृत्ति रूबसे अधिक महत्वपूर्ण है और कि उसके 
बिना सानव-समाज बिलकुल नष्ट हो जायगा । वे यह दावा करते 
हैं, हालांकि उनके सिवा और कोई न तो उनकी प्रवृत्ति के महत्व 
को सममता है ओर न उसे उपयोगी मानता है और ख़ुद उनकी 
ही व्याख्या के अनुसार सच्ची कला का उद्देश्य उपयोगितावादी 
नहीं होना चाहिए । विद्या ओर कला वाले मनुष्य ठो अपने 
प्रिय व्यवसाय में मस्त रहते हैं और इसकी पर्वाह नहीं करते कि 
उनकी प्रवृत्ति से लोगों को क्‍या लाभ होगा | उनकी तो इस बात 
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का सदा विश्वास होता है कि वे लोग जन-समाज के लिए बहुत 
ही महत्वपूर्ण और उपयोगी काय करते हैं । 

गर्ज़कि राजतंत्री लोग तो इमानदारी के साथ इस बात को 
स्वीकार कर लेते हैं कि उनकी प्रवृत्ति का मुख्य कारण. व्यक्तिगत 
लाभ है ओर उसके बाद श्रमिक लोगों के लिए जितना हो सकता 
है उतना उपयोगी बनने की कोशिश करते हैं ओर व्यापारी तथा 
कारखाने वाले लोग अपनो प्रवृति की स्वार्थपरायणता को मान 
कर उसे लोकहित का स्वरूप देने का प्रयत्न करते हैँं। किन्तु 
वैज्ञानिक और कला-बिज्ञ लोग तो अपनी ग्रवृत्ति को मूठमूठ 
भी उपयोगिता का रूप देने को ज़रूरत नहीं सममते--वे तो 
साफ कह देते हैं कि विज्ञान ओर कला का आधार उपयोगिता- 
चाद नहीं होना चाहिए | उन्हें अपनी प्रवृत्ति की उपयोगिता ही 
नहीं पवित्रता के विषय में भी बड़ा गहरा विश्वास है ! 

अतणव यह सिद्ध होता है कि यह तीसरी श्रेणी के लोग 
ऐेसे हैं कि जो स्वयं श्रम नहीं करते, जो अपना भार दूसरों पर 
डाल कर ऐसे कार्यों में व्यस्त रहते हैं कि (जिन ही श्रमिक वर्ग 
बिलकुल समर ही नहीं सकते ओर जिनको लोग व्यर्थ और 
कभी-कभी तो केवल व्यथं ही नहीं अत्युत स्पष्ट रूप से हानिकारक 
सममते हैं। उनके कार्यों से लोगों को जरा भी फायदा यहुँ- 


चेंगा या नहीं, वे लोग इस बात की पवाह किये बिना ही केवल 
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शौक़ की खातिर ऐसे कार्मो में व्यस्त रहते हैं ।न जाने किन 
विचित्र कारणों से उनका यह अठल विश्वास-सा होगया है कि 
उनकी प्रवृत्ति कुछ इस प्रकार की है कि उसके बिना लोगों का 
काम कभी चल ही नहीं सकता । ह 

यें लोग जीवन-पर्यत श्रम करने के बन्धन से विमुक्त दो 
गये हैं ओर जो लोग काम कर करके मरे जा रहे हैं उनके ऊपर 
अपने काम का बोमा लाद कर मौज करते हैं। वे दूसरों की 
मजदूरी से लाभ उठाते हैं ओर पीछे से यह दलील देते हैं. कि 
वे अपनी उस प्रवृत्ति से कि जिसे बेचारे मजदूर लोग सममः भी 
नहीं पाते ओर जो उनके उपयोग की भी नहीं है, खुद मेहनत न 
करके दूसरों की मेहनत से फायदा उठाकर उनको जो च्ति 
पहुँचाते हैं उसका बदला चुका देते हें । 

राजतंत्री लोग. प्रकृति के साथ मनुष्यों को जीवन-निवोह 
के लिए जो संग्राम करना पड़ता हैं उससे मुक्त होकर और 
दूसरों की मजदूरी का फल छीन कर, जो निविवाद ओर श्पष्ट 
क्षति ज्ञोगों को पहुँचाते हैं उसके बदले में जो काम करते हैं 
उससे ले.गों का उलटा और भी नुकसान पहुँचाते हैं। वे हर 
अकार की जबरदस्ती को काम में लाते हैं । 

व्यापारी तथा कारखाने के सालिक लोगों की मजदूरी का 


लाभ लेकर लोगों को स्पष्ट ओर निविवाद हामि पहुँचाने के 
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बदले में जो काम करते हैं उसके द्वारा वे हो सके उतना धन 
इकट्ठा करने अथात्‌ दूसरों के पास से छीन लेने की कोशिश 
करते हैं । बे दुसरों से कम से कम पैसे में अधिक से अधिक 
मजदूरी लेने का प्रयज्न करते है | 

विज्ञान ओर कला वाले लोग मजदूर वर्ग का जो निविवाद 
ओर स्पष्ट नुकसान करते हैं उसके बदले में ऐसे-ऐसे काम करते 
हैं जो मज़दूरों की समझ में ही नहीं आ सकते । खुद उनके ही 
कहने के मुताबिक उनकी प्रवृत्ति सच्ची तभी कद्दी जा सकती है 
कि जब वे उपयोगिता को लक्ष्य में ही न ग्कखें । वह तो बर- 
बस आकर्षित होकर अपने शोक की खातिर ही इन कामों को 
करते हैं ओर यह उन लोगों का अटल विश्वास द्वोगया है कि 
दूसरों की मेहनत का लाभ उठाने का तो उन्हें अमिट अधिकार है.। 

ग़र्ज़े कि जिन लोगों ने जीवन-निवाह के निमित्त की जाने 
वाली आवश्यक ओर अनिवाय मेहनत से अपने को मुक्त कर 
लिया है उनके पास ऐसा करने का कोई कारण नहीं यह एक 
दस निश्चित बात है । किन्तु आश्चय तो यह हे कि यह सभी 
लोग अपने जीवन को सामाजिक मानते हें और आत्मिक 
निश्चिन्तता के साथ अपने जीवन को व्यतीत करते हैं । 

इस महा भयंकर श्रम की तह में कोई बात, कोई खोटा 


प्लिद्धान्त अवश्य होना चाहिए | 
शक 





टुखतः जो लोग दूसरों के श्रम पर जीना पसंद करते 

हैं उनकी स्थिति का आधार कोई एकाधघ छोटा- 

सोटा खयाल नहीं प्रत्युत्‌ एक पूरा का पूरा सिद्धान्त ओर अग्ेला 
एक ही नहीं तीन सिद्धान्त उसकी तह में काम करते हैं, जो एक- 
एक करके कई शताव्दियों में पेदा हुए और अब उन सबके 
मिश्रण से यह भयंकर भ्रम--यह महान धोखा आविभूत हुआ हैं, 
जो लोगों की अनैतिकता को उनकी आँखों से छिपाये रघ्वता है । 
आजीविका उपाजस करने के लिए अपने हाथ से मेहनत 
करने का जो मनुष्य-मात्र का मूल कतंव्य है उसके श्रति विद्रोह 
करने को जो ठीक बताता है ऐसा सबसे पुराना सिद्धान्त ईसाई- 


चच का हैं, जो यह कहता हे कि इश्वर की इच्छानुसार मनुष्य 
नदी. 


अट्ठाइंसवां परिच्छेड 

मनुष्य में बहुत अन्तर है--सू्य जिस प्रकार चन्द्रमा से ओर 
तारों से विभिन्न है, इसो प्रकार मनुष्यों में भी भिन्नता हे । कुछ 
मनुष्यों को तो भगवान ने इसलिए पैदा किया है कि वे और 
सब सलुष्यों पर शासन करें, कुछ को बहुत से मनुष्यों पर और 
कुछ को थोड़े मनुष्यों पर शासन करने के लिए बनाया है और 
बाकी सबको शासित होने के लिए भगवान ने सिर्जा हे। 


अब इस सिद्धान्त की यद्यपि नींच तक हिल गई हे मगर 
फिर भी छुछ लोग इसको मानते हैं और बहुत से लोग जो 
इस छिद्धान्त को स्वीकार नहीं करते और इसकी उपेज्ञा करते हैं 
वे भी व्यवहार में इसके द्वारा सच्चालित होते हैं । 


. दूसरा सिद्धान्त जो शारीरिक श्रम्म से लोगों को मुक्त करने 
का पक्ष लेता है, उसे हम दाशनिक राज्यप्रकरणी सिद्धान्त कहेंगे ! 
इस सिद्धान्त को पूरी तरह से हेगल ने ग्रतिपादित किया है | 
उसका कहना है कि इस समय जो वस्तुस्थिति है वह ठीक हैं, 
ओर जीवन का जो व्यवस्थित क्रम देखते हे यह स्थायी ओर 
शाश्वत है । यह कुछ मनुष्यों का बनाया हुआ नहीं है बल्कि 
यह तो चेतन्य शक्ति का अथवा यों कहो कि सानव-जीवन का 
शकमात्र सम्भवित विधान है -- विकसित स्वरूप है । 


इस सिद्धान्त को भी समाज के नेता अब मानते नहीं हैं, 


८ थ 


क्या करें है! 

किन्तुं फिर भी लोगों की जड़ता के कारण जन-समाज पर 
इसका प्रभाव है | 

तीसरा सिद्धान्त जो इस समय लोगों के दिमाग पर शासनः 
कर रहा है ओर जिसपर प्रप्मुख राजनीतिश्नों, व्यापारियों ओर 
वैज्ञानिकों तथा कलाकोविदों का आधार है, वैज्ञानिक है--यहाँ 
विज्ञान से तात्पये सबेसामान्य ज्ञान सम्बन्धी बातों से नहीं 
बल्कि उस विशिष्ट विद्या से हे, जिसे विज्ञान अथवा साइन्स के: 
नाम से पुकारते हैं । क्‍ 

यही वह सिद्धान्त है, जिसरर खास कर मलुष्य ने अपने: 
आलस्य और कतंव्य-विद्रोह के बचाव का भार रक््खा है। .. 

इस सिद्धान्त का आविभाव यूरोप में एक ऐसे धनिक ओर 
आलसी वरग के साथ ही साथ हुआ कि जो न तो चर्च का कोई 
काम करता था और न राज्य का और जो अपनी इस 
स्थिति का बचाव करने की चिन्ता में था ! 

बहुत दिन नहीं हुए, ऋस की क्रान्ति से कुछ ही पहले 
यूरोप में जो लोग शारीरिक आम नहीं कते थे उन्हें दूसरों के 
श्रम से लाभ उठाने के लिए यह आवश्यक था कि कोई न कोई 
काम अवश्य करं--या तो चच की सेवां करें, या राज्य की अथवा' 
फोज में भरती हों । 
जो लोग राज्य की सेवा करते थे, उनका काम था लोगों पर 
श्र ७ | 
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शासन करना; जो चच्च के सेवक थे, उनका काम था लोगों को 
शिक्षा देना; और जो फौज में भरती होते थे, वे लोगों की रक्षा! 
करते थे । 

 घ्मिक, राजनैतिक और सैनक--बस, इन्हीं तीनों वर्ग के 
लोग दूसरों के श्रम पर जीवित रहने का दावा करते थे और ये 
लोग अपनी लोक-संबा दूसरों को बता भी सकते थे | अब रहें 
ये घनिक लोग, इनके पास ऐसा कोई बहाना नहीं था और 
इसीलिए उन्तका तिरस्कार होता था । दूसरों के श्रम का उपयोग 
करने का ऊहें कोइ अधिकार नहीं है, इसको वे स्वयं भी सस-- 
भते थे । इसलिए अपनी धनिकता और आलस्य के लिए उन्हें 
लल्नित होना पड़ता था | 

. किन्तु समय के साथ ही तीनों वर्गों की बुराइयों के कारण 
उस घनिक ओर निठले वर्ग का प्राबल्य होगया और उन्हें अपनी 
स्थिति की रक्षा करने की आवश्यकता ग्रतीत हुई और इसीलिए 
इस नरीन सिद्धान्त का बहिष्कार हुआ । अभी एक शताही सी न 
बीती होगी कि ये लोग जो, न चच का काम करते थे, न राज्य- 
तंत्र का, ओर न सैनिक सेवा, और न किन्हीं ऐसे कार्यों में भाग 
लेते थे, दूसरों के श्रम पर जीवित रहने के बाकायदा हकदार 
बन बेठे । उन्होंने अपनी धनिकता और काहिली के लिए लब्ित 


होना छोड़ दिया हो, इतना ही नहीं बहिक थे अपनी स्थिति को 
९१. 


क्या करें ? 
'नितान्त ओचित्य-पू रण मानने लगे | इन लोगों की संख्या पहले 
की अपेक्षा बहुत वढ़ गई है ओर अब भी बराबर बढ़ रही है । 
किन्तु सवसे अजीब ओर सजेदार बात तो यह है कि ये 
लोग, जो थोड़े दिन पहले शारीरिक श्रम से मुक्त होने के अधि- 
कारी सममभे जाते थे, अब केवल अपने ही को इस बात का 
अधिकारी मानते हें ओर चर्च, राज-तंत्र और सेना के सेवकों का 
यह कह कर विरोध करते हैं कि इनका श्रम सविमृक्त हो जाना 
अनुचित ओर अन्याय है; ओर कभी-कभी तो यहाँ तक कह 
बैठते हैं कि उनकी यह प्रवृत्ति एकदम हानिकारक है। इससे 
भी अधिक विचित्र बात यह है कि चच, राज्य-तंत्र और सेना के 
सेवक अब अपने-अपने कार्यों को इश्वर-प्रदच्च अधिकार नहीं 
बताते और न उस तात्तविकता के ऊपर अपना आधार रखते हैं 
कि जो राज्य-प्रणाली को व्यक्तिगत विकास के लिए अनिवाये 
बताती थी; किन्तु इन पुतने अवलस्बों को छोड़ कर कि जिनपर 
अभी तक उन्का आधार था, अब वह उसी सिद्धान्त की सहा- 
यता ले रहे हैं कि जिस$ बल पर नबीन शासकवग--अथोत्‌ 
वह धनिक आलसी वर्ग कि जिसने अपने बचाव का एक नया 
बहाना ढूँढ निकाला था--खड़ा है और जिसके प्रमुख नेता 
वैज्ञानिक तथा कलाकार हो रहे हैं | 


आजकल कभी भूले-भटके यदि कोई राज्य-संत्री उन पुरानी 
६४ 
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बातों की याद दिला कर यह कहता है कि शासन करना उसका 
इंश्वरप्रदत्त अधिकार है, या यह कि राज्य-तंत्र. वेयक्तिक विकास 
का एक साधन है, तो यह केवल इसलिए कि वह समय से बहुत 
पीछे है ओर वह खय॑ इस बात को महसूस किये बिना न 
रहेगा कि कोई भी उसकी बातों का विश्वास नहीं कर. रहा है । 
अपनी स्थिति के ओचित्य को सिद्ध करने के लिए उसे नवीन ओर 
वैज्ञानिक बातों का सहारा लेना चाहिए, अब. धार्मिक अथवा 
दाशेनिक सिद्धान्तों से काम नहीं चलेगा | 

उनके लिए यह आवश्यक है किवे राष्ट्रीयका के सिद्धान्त 
को पेश करें अथवा समाज-शरीर के अंग-अत्यंग के विकास की 
बात कहें; ओर अब शासक वर्ग को अपने साथ मिला छेने की 
ब्रेसी ही आवश्यकता है, जैसी कि पुराने जमाने में पुरोहितों को 
बस में रखने की जरूरत थी ओर जैसा कि अन्तिम शताब्दी 
( अठारहवीं सदी ) के अन्त में दाशंनिकों की सम्सति प्राप्त 
करना आवश्यक था | अब आज यदि कोई धनी यह कहे कि 
वह धनवान है, क्योंकि इश्वर ने ही उसे ऐसा बनाया है, या यह 
कहे कि राज्य की रक्षा के लिए अमीर-उम्रावों की जरूरत है, 
तो इसके अथ यही हैं कि वह समय से पीछे है । 

अपनी स्थिति का ओवित्य सिद्ध करने के लिए उसे यह 


बताना चाहिए कि उत्पत्ति के साधनों को उन्नत . बना कर, आव- 
९३ 


क्या करें * 


'श्यक पदाथों को सघ्ता करके, ओर एक दूसरें राष्ट्रों में परस्पर 
सम्बन्ध स्थापित करके वह मानव-समाज की प्रगति में सहायता 
दे रहा है । उसे वेज्ञानिक भाषा में ही सोचता ओर बोलना 
चाहिए; और पहले जैपते पुरोहितों को भेंट दी जाती थीं वेसे ही. 
अब शासक वग॒ को अपनाने के लिए उसे मेंट दनी चाहिए | 
'पन्न पत्निकायें, पुस्तक आदि प्रकाशित करनी चाहिएँ, एक चित्र- 
शाला रखनी चाहिए, संगीत आदि का श्रबन्ध करना चाहिए, 
किन्डरगाटंन अथवा ओद्योगिक विद्यालय स्थापित करना 
चाहिए | शासकवर्ग में वे लोग हैं, जो विद्वान है और एक 
विशिष्ट प्रकार के कला-कार हैं | शारीरिक श्रम से मुक्त होने का 
उनके पास पयाप्त ओर ओचित्यपूण कारण है, जो वैज्ञानिक है; 
ओर इसी वैज्ञानिक कारण पर आजकल सब कुछ अवलम्बित 
है, जैसा कि पुराने जमाने में धाधिक और उसके बाद दाशनिकों 
के सिद्धान्तों पर सब बातों का आधार रहा करता था। और अब 
आजकज्ञ यही लोग श्रम से जिमुक्त हो सकने का प्रमाणपत्र 
दूसरे लोगों को प्रदान करने का अधिकार रखते हैं । 

आजकल जो लोग शारीरिक श्रस के कतंव्य से अपनेको मुक्त 
करने का पूर्णतः: अधिकारी मानते हैं, उनमें वहो लोग हैं, जो 
अपनेकी वैज्ञान्कि ओर कला-विज्ञ कहते हैं; और खास कर 


वे वैज्ञानिक, जो प्रयोगों पर अवलम्बित रहने वाले, य॒द्धि की 
९३४ 
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कसीटी पर ठीक उतरने वाले, प्रगतिशील भौतिक विज्ञान से 
सम्बन्ध रखते हैं | उन कलाविज्लों का भी ओरों की अपेक्षा 
अधिक महत्व है. जो इसी प्रकार के विज्ञान के आधार 
'पर काम करते हैं । क्‍ 

यदि आज कोई विद्वान अथवा कलाजिज्ष पुराने ढरे के लोगों 
की भाँति भविष्यवाणी, इश्वर-प्रेरित मंत्र-स्कृति अथवा आध्या- 
त्मिक आविभोवों का जिक्र करता है, तो वह अवश्य ही समय से 
बहुत पीछे है ओर वह अपनी स्थिति के ओऔचित्य को सिद्ध करने 
में सफल न होगा । यदि वह अपनी स्थिति को सुदृढ़ बनाये 
रखना चाहता है तो उसे अपनी कृतियों को प्रयोगशील, बुद्धि- 
गंग्य ओर आलोचनात्मक विज्ञान से रुम्बद्ध करने की कोशिश 
करनी चाहिए ओर उसीको अपनी समस्त पवृत्ति का मूलाधार 
बनाना चाहिए | बस तभी वह विशिष्ट विद्या या कला, जिसमें 
कि वह संलग्न है, सच्ची प्रतीत होगी और स्वयं बह सुदृढ़ भित्ति 
'पर खड़ा समका जायगा ओर फिर फिसीको इसमें सनन्‍्देह न 
होगा कि उसका अध्तित्व मानव-समाज के लिए उपयोगी है। 
जिन लोगों ने अपनेछो श्रम से विमुक्त कर रक्खा है उन सबका 
आधार यही प्रयोगशील आलोचनात्मक बुद्धिगम्य विज्ञान है । 

घार्मिक और दाशनिक निराकरणों का खमय अब गया; 


अब जब कभी वे डरते-डराते अपना सिर ऊपर उठाते हैं, तो 
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उनका यह वैज्ञानिक उत्तराधिकारी उन्हें कुचल देता है ओर 
प्राचीनकालीन ध्यंसावशेषों को नष्ट करके उनका स्थान छीच- 
लेता हैं ओर इस प्रकार अपनी हृढता के विषय सें निश्चिन्त हो- 
कर गये से सिर उठा कर चलता है । 

धामिक निराकरण यह कहता था कि मनुष्यों का काम पहले 
ही से निश्चित है; कुछ शासन करने के लिए पैदा हुए हैं और 
बाकी आज्ञा मानने के लिए; कुछ ऐशोआरास से रहने के. 
लिए ओर बाकी सब मेहनत करने के लिए । अतएवं जो लोग 
इश्वरीय पंजस्कृर्ति में विश्वास करते थे, वे उन लोगों की स्थिति 
के ओवचित्य में सन्देह ही नहीं कर सकते थे कि जो इश्वर की 
इच्छा से शासन करने ओर धन बनने के लिए पैदा हुए हैं 

दाशनिक राज-तंत्री-निराकरण का कहना था कि राज्य-तंत्र 
अपनी समस्त संस्थाओं और खत्वों तथा अधिकृत पदार्थों के 
बल पर बने हुए विभिन्न वर्गों के साथ एक ऐसा ऐतिहासिक 
स्वरूप है, जो मानव-समाजऊ की चैतन्य शक्ति के आविभांव के: 
लिए परम आवश्यक है ओर इसलिए स्वत्वों ओर अश्रविक्रत 
घदार्थों के अनुसार राज्य-तंत्र अथवा समाज के अन्दर किसी 
मनुष्य का किसी भी पद पर प्रतिष्ठित होना सब सानव-जीवन 
- के विकास को सुरक्षित बनाने ही के लिए है । 


अब वेज्ञानिक सिद्धान्त कहता है--यह सब वाहियात और 
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अट्वाईंसवां परिच्छेद 
बहम से भरी हुई बातें हैं, इनमें से एक तो धार्मिक युग का 
फल है ओर दूसरा दाशेनिक युग का । मानव-जाति के जीवन- 
विधायक नियमों का अध्ययन करने का केवल एक ही साधन हे; 
ओर वह है वही बुद्धिगम्य, आलोचनात्मक ओर प्रयोग-शील 
विज्ञान । प्राणि-शासत्र समस्त बुद्धि-गम्य विज्ञानों पर अवलम्बित 
ओर इस आ्राणि-शाख्र के आधार पर बना हुआ जो 
समाज-विज्ञान है वही हमें मानव-जीवन के नये-नये नियम 
बवाता है । मानव-म्रगडल अथवा विभिन्न जनसमूह एक 
ऐस विराट शरीर के समान है, जो या तो पू्णता को प्राप्त 
हो चुका है या शरीर-विज्ञान के नियमों के अनुकूल पूर्णता भ्राप्त 
कर-रहा है । शरीर के विभिन्न अंगों में श्रम-विभाग का होना 
उन नियमों में सबसे प्रमुख है। यदि कुछ लोग शासन करते हैं 
ओर दूसरे आज्ञा पांलन करते हैं, कुछ ऐशोआराम से रहते हैं 
ओर दूसरें तंगी से जिन्दगी बसर करते हैं, तो इसका कारण यह्‌ 
नदीं है कि इश्वर का ऐसा आदेश है ओर न यह कि राज्य मनुष्य 
के विकास का साधन है; बल्कि उसका कारण सिर्फ यह हे कि 
शरीर की भाँति समाज में भी अ्रम-विभाग हुआ करता है, जो 
समष्टि के जीवन के लिए आवश्यक और अनिवाय है। समाज 
के अन्दर कुछ ज्ञोग तो शारीरिक श्रम करते हैं और कुछ 
मानसिक | 
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यही वह सिद्धान्त हैं, जिसके बल पर आधुनिक युग के लोग 
अपना बचाव करते हैं | 


$ 





&, ८ 





छा ने लोगों को नये ढंग से उपदेश दिया, जो कि 
४६ उपदेश बाइबल में लिखा है | 
लोगों ने पहले तो इस उपदेश का तिरस्कार किया ओर उसे 
स्वीकार नहीं किया | तब आदसम के अधःपात का ओर अथधस 
फ़रिश्ते की कहानियों का आविष्कार किया और इन कहात्तियों को 
इसा की शिक्षा के नाम से प्रचलित क्रिया है। ये कहानियाँ 
बिलकुल वाहियात ओर भित्ति-विहीन हैँ, किन्तु इन्दहींके आधार 
'पर लोगों को यह विश्वास दिलाया जाता है कि वे जिस प्रकार 
बुराई से भरा हुआ अपना जीवन व्यतीत कर रहे हैं उसी प्रकार 
अपनी जिन्दगी बसर करना जारी रख सकते हैं ओर फिर भी 
अंपने को इंसा द्वारा रक्षित मान सकते हें । 
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क्या करेंईँ 


नेतिक उद्योग करके ऊँचा उठने कौ जिनकी प्रवृत्ति नहीं है 
झेसे प्रबल जन-समूह को थे बातें इतनी अनुकूल मालम होती हैं 
कि वे इस मत को झट प्रसन्नता-पूर्वक स्वीकार कर लेते हैं और वे 
उसे केवल सच्चाही नहीं बटिक इंश्वर“प्रेरित देवी सत्य मान छेते 
हैं। ओर यह मनघड़न्त सिद्धान्त इतना सवे-प्रिय हो उठता है 
क सदियों तक धर्मशाखी लोग उसके आधार पर अपने सिद्धा- 
न्‍्तों की रचना करते हैं । 
तब धीरे-धीरे वे विद्वाव लोग विभिन्‍न मार्गों स विचार 
करते हुए अपने-अपने नये मत प्रतिपादित करत हैं और फिर 
एक दूसरे के सिद्धान्तों को कूठा साबित करके उखाड़ फेंकने की 
कोशिश करते हैं । उन्हें कुछ ऐसा भास होने लगता है कि कंहीं 
कोई भूल है और वे खुद जो कुछ कहते हैं उसको समझ नहीं 
पाते | किन्तु जन-साधारण तो फिर भी उनसे अपने प्रिय' सिद्धा- 
तो की व्याख्या करने को कहते हैं और इस अकार धमं-शाश्री 
झुसा मान कंर कि वे इत बातों को समभते हैं और उनमें विश्वास 
भी रखते हैं लोगों को उनका अर्थ अनथ करके सुनाते रहते हैं । 
- किन्तु समय बीतने पर ध्म-शाल्त्रियों की कल्पना के आधार 
पर जो निर्णय निर्मित हुए थे जन-समूह. को उनकी ज़रूरत नहीं 
' रहती और फिर वे इन घर्माचायों की पवित्र गुफाओं में माँक 
कर देखते हैं तो उन्हें उन शानदार किन्तु समक में न.आ खकने 
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उन्तीसवां परिच्छेद 
वाली सत्यताओं से बिलकुल शून्य पाते हैं, जिनकी चचो धमोध्यक्ष 
लोग बड़े रहस्य-पूर्ण भाव से किया करते थे । वे देखते हैं. कि वाहि- 
यात धोंखेबाजी के सिवा वहाँ कुछ भी नहीं है और तब उन्हें 
अपनी अन्धता पर बड़ा आगम्वय होता है । 

तत्त्वज्ञान के सम्बन्ध में भी ऐसा ही हुआ | यहाँ पर कनू- 
फ््यूश्स था एपिक्टेटस की बताई हुई ज्ञान की बातों की ओर 
संकेत नहीं है प्रत्युत उस पेशेवर तत्त्वज्ञान से तात्पय है, जो 
आलली घनिक लोगों की चित्त-वृत्तियों को प्रसन्‍न करने वाला 
था | अभी बहुत दिन नहीं हुए पढ़े लिखे लोगों में एक फिलासफी 
का बहुत ज्यादा प्रचार था, जिससे यह सिद्ध होता था कि इस 
सम्रय जेसा जो छुछ है वह्‌ उचित है; दुनिया में न कुछ अच्छा 
है और न बुराई; मनुष्य को बुराई के साथ संघर्ष नहीं. करना 
चाहिए, बस उसे युग-धर्म का पालन करना चाहिए--कोई सैनिक 
सेवा द्वारा, कोई न्यायालय में, ओर कोई वायोलिन आदि वाद्य 
द्वारा उसका पालन कर सकता है ! 

उन्नीसवीं शताब्दी में मलुष्य का ज्ञान कई बार और कई 
अ्रकार से प्रकाश में आया | रूसों, यास्कल, लेसिंग ओर स्पाइ- 
नोजा ने इसी समय अपने-अपने विचार प्रकट किये ओर समस्त 
प्राचीन ज्ञान की व्याख्या भी की गई; किन्तु इन आलसी लोगों 


को इनमें से कोई भी बात बसन्द नहीं आई ! हम यह नहीं कह 
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क्या करें ? 


सकते कि हेगल की फिलासफी अपने सिद्धान्त के सामआंस्य के 
कारण इंतनी लो कप्रिय हो उठी; क्योंकि डिसकार्टे, लीबन्टिज़ , फिकेंट 
आर शोपनहार की फिलासफ़ियें भी कुछ कम सामखजस्थपूर्ण न थीं। 
सभ्य संसार के अन्दर थोड़े दिनों के लिएं हेगल के सिद्धांत 

जो इतने लोक-प्रिय हो उठे थे,इसका बस एक ही कारण है; और 
यह वहीं कारण हैं जिसने कि मनुष्य के पतन ओर उद्धार के 
सिद्धान्त को इतना सफ़ल बंना दिया--अथांत्‌ इस दाशेंनिक 
सिद्धान्त से जो निर्णय निकलते थे वे मनुंष्य-स्वभांव की दुबल 
ताश्रों को पोषित करने वाले थे । बह कहता था--- संब उचित 
है, संब ठीक है, , किसीको किसी बात के लिए दोषी क़रार देने 
की जरूरत नहीं! ओर जिंस प्रकार पुनरुद्धार का सिद्धान्त लेकर 
धर्माचायों ने गड़बड़ मचाई उसी प्रकार हेंगल की फिलासफी के 

आधार पर एक बेबल का स्तम्भ बनाया गया। और अंब भी 
जो लोग समय से पीछे हैं वे उसपर बेठे हुए हैं । और. यहाँ 
भी पहले की तरह भाषा की गड़बड़ पेदा हुँहे। समंमान वाले 
मन ही सन यह सममते थे कि वे जो कुछ समझ रहे हैं. उस वे 
खुद ही नहीं समम रहे हैं, किन्तु फिर भी अपने अज्ञौन को छिपा 
कर लोगों पर अपनी धाक जमाये रखने की कोशिश 'कर्ते और 
सुनने वाले लोग तो बस इतने ही से सन्तुष्ट हो जाते कि : उनके 


प्रिय सिद्धान्तों की पुष्टि हो रही है ओर यह सम्रक कर अपने 
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उनन्‍्तीसवो परिच्छेद 


मन को सन्‍्तोष दे लेते कि जो बात उनकी समम में नहीं आरही 
है, परस्पर-विरोधी ओर अजीब मात्यम होती है, वह दाशेनिकता 
के शिखर पर तो बिलकुल सू्य की भांति स्पष्ट होगी । किन्तु 
समय बीतने पर यह सिद्धान्त भी जीणे हो गया और इसके 
स्थान पर एक नया सिद्धान्त आया । पुराना सिद्धान्त बेकार हो 
गया था; लोगों ने उसका अतिपादन करने वाले आचायों की 
गुफा में काँक कर देखा तो मातम हुआ कि वहाँ तथ्य की तो 
कोई भी बात नहीं है ओर कुछ अथ-हीन अगम्य॒ शब्दाडम्बर के 
सिवा पहले भी वहाँ कुछ न था । इस एक बात का अनुभव ता 
मैंने अपने ही जीवन-काल में किया ! 

मेरे जीवन के आरम्भ-काल में हेगल की फिलासफी का 
दौरदौरा था; उन्त दिनों तो वह मानों वातावरण में बसी हुई थी । 
पत्रन्पत्रिकांओं में, व्याख्यानों में, इतिहास में, कानूनी निबन्धों में, 
उपन्यासों ओर कला सस्बन्धों पुस्तकों में, तथा डपदेशों और 
बातालापों में, सभी जगह हेगल् के बिचारों की ध्वनि उठती थी । 
जिसने हेगल को नहीं पढ़ा है उसे मित्रों में बैठकर बात करने का 
भी अधिकार नहों था | जो लोग सत्य की शोध करना चाहते 
थे, वे भी हेगल का अध्ययन कर रहे थे । सबका ध्यान उसकी 
ओर था | किन्तु आज चालीस व बीतने पर कहीं उसका नाम 


भी नहीं सुने पड़ता। ऐसा जान पड़ता है, जैसे कि वह कभी था ही 
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नहीं । और खास महत्व की बात यह है. कि भूठी इसाइयत की 
[ हेगल की फिलासफी भी खुद अपने आप ही मिट गई । 
फकिसीने उसके विरुद्ध जिहाद नहीं किया । सगर नहीं, हेगल की 
फिलासफी है तो अब भी, जेसे कि बह पहिले थी; बस, विद्वान 
ओर शिक्षित संसार को उन दोनों की अब जरूरत नहीं रही । 
. आजकल के किसी शिक्षित मनुष्य से यदि हम हव्वा ओर 
आदम के पतन की और उसके अनुकरण की चेचों करें तो वह 
हमसे न तो इस विषय पर बहस करेगा ओर न इससे इन्कार 
करेगा। वह तो आश्चय से यही कहेगा, कोनसा फरिश्ता ? आदम ९ 
किस लिए ? कोनसा पुनरुद्धार ? इन सब बातों से मुझे क्यां मतलब ? 
हेगल की फिलासफी की भी ठीक यही हालत है | आजकल 
का कोई आदमी उसके सिद्धान्तों ०र बहस नहीं. करेगा। वह सिर्फ 
यही पछेगा, कौन चेतन शक्ति ? वह कहाँ से आई ? किसलिए ९ 
इससे मुझे क्या लाभ होगा ? 
कुछ ही समय पहले हेगल-फिल्लासफी के आचाय लोगों को. 
अपने तस्वज्ञान की शिक्षा दिया करते थे ओर जन-साधारश 
बिना छुछ सममे-बूर्के आँख मींच कर सब बातों में विश्वास कर 
रहे थे। जो बातें उनके अनुकूल थीं उनका पृष्टीकरण तो उसमें उन्हें 
मिल्लता ही था, ओर जो बातें उन्हें बहुत स्पष्ट नहीं प्रतीत दोती 
थीं, या परस्पर विरोधी म'लूम पड़ती थीं, उनके विषय में ये 
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रन्तीसवां परिच्छेद 
ऐसा समम लेते थे कि दाशनिकता क शिखर पर ये बातें सूर्य 
के समान स्पष्ट हो जायैंगी। किन्तु समय के साथ ही यह सिद्धान्त 
जी हो गया; लोगों को. अब उस की जरूरत' नहीं रही । इसके 
बाद पहले ही की भाँति लोगों ने जब आचायाँ के रहस्यमय 
मन्दिरों में काँक कर देखा तो मालूम हुआ कि वहाँ कुछ भी 
नहीं है और बिलकुल अर्थ-होन और अद्भवकारपूर्ण शब्दाडम्बर के 
सिवा वहाँ कभी भी कुछ न था 

यह तो मेरी जिन्दगी में ही हुआ ओर इसकी मुझे याद है । 
किन्तु कहा जाता है कि इन सिद्धान्तों की यह गत इसलिए हुई 
कि वे धारमिक तथा दाशनिक काल की श्रांव धारणारयें थीं; मगर 
हमारे पास आलोचनात्मक बुद्धि-गम्य विज्ञान है, जो कभी धोखा 
महीं दे सकता; क्‍योंकि वह प्रकृति-निरीक्षण. ओर अनुभव पर 
अवलम्बित है। हमारा ज्ञान पहले लोगों के ज्ञान की भांति अनि- 
ख्ित नहीं और इसी विज्ञानमयी पद्धति का अनुसरण करके 
मनुष्य-जीवन के समस्त प्रश्नों का हल प्राप्त कर सकता है । 

किंतु ठीक ऐसी ही बात तो पुराने आचाय भी कहा करखे थे 
ओर अवश्य ही वे कोई मूख न थे; बल्कि हम जानते हैं कि उनमें 
से बाज लोग बढ़े ही बुद्धिशाली थे। हेगल कं शिष्जों ने मी--मुम्हे 
याद हे--ऐसी ही बातें कहीं थीं और शिक्षित कहे जाने वाले लोगों 
ने उनकी बातों को भी ऐसा ही सच्चा समझा । इम देरजन, स्टान- 
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उन्ती सवां परिच्छेद 
रहा । उसका नाम था सास्थस | उसकी आबादी सम्बन्धी बातें, 
जिनकी सत्यता कभी सिद्ध नहीं थी, बिलकुल वैज्ञानिक ओर निस्स- 
दिग्ध सत्य के रूप में मानी जाने लगीं ओर उन्हें सत्यसिद्ध सूत्र 
खीकार करके उनसे और भी निष्कर्ष निकाले गये । 

इस प्रकार विद्वान और शिक्षित लोंग धोखा खा गये और 
आलसी लोगों का तो माल्थस' द्वारा सोचे हुए नियमों में अन्ध- 
विश्वास-सा था। यह कैसे हुआ ? ये नियम तो केवल वैज्ञानिक 
निर्णय प्रतीत होते हें और जन-समूह की कृतियों से उनका कोई 
सम्बन्ध मालम नहीं होता 

किन्तु वे केबल उन्हीं लोगों के लिए विश्वसनीय हैं कि जो 
विज्ञान को चर्च की भक्ति खतःसिद्ध और निश्नोन्‍्त मानते हैं और 
. जो यह नहीं समभते कि वे किसी दुबल मलुष्य के विचार मात्र 
हैं कि जो भूल कर सकता है और जो केवल महत्व की खोतिर 
अपने विचारों ओर शब्दों को विज्ञान के शानदार नाम से पुकारता 
है । माल्थस के नियमों से कुछ व्यवहारिक निष्कष निकालते ही' 
इसका पता लग जाता है कि थे मनुष्य-तिर्मित हैं और उनका 
कोई निश्चित ध्येय है 

माल्थस के नियमों से जो निष्कष निकाले गये, वे ये है:--- अ्मिक 
बगे की यह जो दयनीय स्थिति है उसका कारण बलवान धनी 
लोगों की निदेयता, अहम्मन्यता अथवा अनौचित्य नहीं है; बल्कि 
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क्या करें १ 
उनकी स्थिति ऐसे अपरिवर्तनीय नियम के अनुसार है, जो 
मनुष्य पर अबलम्बित नहीं है और इसके लिए यदि कोई दोषी 
है तो भूखों मरने वाला श्रमिक बगे ही इसके दोष का भागी है । 
ये मूल भला ससार में पैदा ही क्यों होते हैं, जब कि वे जानते - 
हैं कि उन्हें काफ़ी खाना नहीं मिलेगा? इसलिए यह निम्वित है 
कि धनवान ओर बलवान लोगों को कोई दोष नहीं दिया जा 
सकता ओर वे शान्ति के साथ अपनी जिन्दगी बसर कर सकते 
हैं, जेना कि वे अब तक करते रहे हैं 

ये निष्कष आलसी घनिकवग को प्रिय मारूम पड़े: और 
अकर्मण्य विद्वान लोगों ने उनकी गलती और एणकांगीण्ता के 
ऊपर ध्यान नहीं दिया | शिक्षित अथोत अंकमंणशण्य लोग ग्रह 
समझ गये कि इन निष्कर्षों का मतलब क्‍या हो सकता है, इसलिए 
उन्होंने हष के साथ उनका स्वागत किया और उन पर सत्यता 
की छाप लगाकर लगभग अथशताब्दी तक वे हन्हें अपनाये रहे । 
इन सब बातों का कारण यही था कि ये सिद्धान्त जीवन-निवो् 
के अनुचित ढंग को ठोक साबित करते थे | 

इस नवीन बुद्धिगस्य, आलोचनात्मक और प्रयोगशील 
विज्ञान में जो इतना विश्वास है ओर लीग उसे जो इतना 
आदर जान देते हैं, इसकी तह में भी कया वही कारण काम नहीं 
कर रहा है ! पहलेपहल तो यह बड़ा विचित्र-्सा मालूम होता 


पण८ड 


डन्तीसवां परिष्छेद 
है कि विकासवाद का सिद्धान्त लोगों के जीवन-निवाह के ढंग का 
बचाव करे ओर ऐसा भास होगा कि वैज्ञानिक सिद्धान्त तो केवल 
बस्तुस्थिति से ही सम्बन्ध रखते हैं. ओर पस्तुस्थिति का निरी- 
स्तुण करने के सिवाय ओर कुछ नहीं. करते । किन्तु यह केवल 
आस ही होता है । 

धार्मिक शिक्षा के विषय .में यही बात थी । एसा मालम 
होता था कि घमशास्त्र का सम्बन्ध तो क्रेवल सिद्धान्तों से है, 
मनुष्य के जीवन से उनका कोई सम्बन्ध नहीं । दाशनिकता के 
बारे में भी यही बात थी । क्‍ 

हेगल ओर माल्थस को शिक्षा के सम्बन्ध में भी यहीं बात 
थी । हेगल की फिलासफी तो केवल ताकिक निष्कर्षों स सम्बन्धित 
मालूम देती थी ओर मलुष्यों के. जोबन से बिलकुल .अलिप्त 
दीखती ओर माल्थस का सिद्धान्त ता एकदम गणित के नियमों 
से ही संलग्न मालूम होता था । । 

किन्तु यह केवल मालूम ही होता था । 

आधुनिक विज्ञान भी इस बात का दावा करता है कि उस« 
का सम्बन्ध केवल वस्तुस्थिति से है, वह केबल वस्तुस्थिति का 
अध्ययन करता है । क्‍ क्‍ 

किन्तु कौनसी त्रस्तुस्थिति ? कुछ हो बातों का अध्ययन 
क्‍यों ओर दूसरी बातों का क्‍यों नहीं ९ कर 


क्या करें 

आधुनिक विज्ञान के चेले गम्भीरता-पृष्रक इस बात को बड़े 
शौक से कहते हैं---'हम केवल वस्तुस्थिति का अध्ययन करते है।' 
जैसे कि इन शब्दों का कोई अथ हो | 

केयल वस्तुस्थिति का अध्ययन करना बिलकुल असम्भव है 
क्योंकि ऐसी वस्तुस्थितियों की संख्या वास्तव में असीम है कि 
जो हमारे अध्ययन की सामग्री हो सकती हैं । 

वस्तुस्थिति का अध्ययन करने से पहले हमारे पास कोई 
सिद्धान्त होना चाहिए कि जिसके अनुसार वस्तुस्थिति का 
अध्ययन किया जाय । अथात्‌ हमारे पास एक साधन होना चाहिए 
कि जिससे हम निश्चय कर सके कि इन असंख्य वस्तुस्थितियों 
में से हम किसको चुनें। ओर यह सिद्धान्त वास्तव में मोजूद 
है और निश्चित रूप स वह प्रकट भी किया जाता है, यद्यपि आधु- 
निक विज्ञान के अनेक प्रतिनिधि इसकी ओर दुलंक्ष्य करते हैं-- 
अथात्‌ , उसे जानना ही नहीं चाहते, या वास्तव में जानते हो न 
हों, ओर कभी-कभी तो न जानने का बहाना करते हैं । 

समस्त महत्व-पूर्ण विश्वा्सों के पूव एसी ही स्थिति थी । 
हरएक सिद्धान्त का आधार तो प्रायः सिद्धान्त में हीं प्रकट 
हो जाता है और विद्वान कहलाने वाले लोग दिये हुए आधारों 
सेद्दी दूसरे निष्कंष निकालते हैं, यद्यपि कभीन्‍कभी वे उन आधारों 
की ओर दुलक्ष्य करते हे । 
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न्तीसवां परिच्छेद 
किन्तु एक मूल-भूत सिद्धान्त तो सदा द्वोता ही है और वह 
अब भी है। आंधुनिक विज्ञान एक निश्चित सिद्धान्त के अनुसार 
चस्तुस्थितियों का निवांचन करता है और उस सिद्धान्त को कभी 
तो वह जानता है, कभी वह जानना नहीं चाहता, ओर कभी-कभी 
वास्तव में वह नहीं जानता; किन्तु वह मौजूद तो होता ही है। 
वह सिद्धान्त यह है | मनुष्य-्मगडल एक कभी न मरने वाला 
शरीर है । मनुध्य इस शरीर के अंग हैं और समस्त शरीर के 
'लिए प्रत्येक अंग कोड खास काम करता है | किसी शरीर के 
अणु जिस प्रकार समस्त शरीर के अस्तित्व के लिए आवश्यक 
संघर्ष को आपस में बॉट लेते हैं ओर आवश्यकतानुसार किसी 
अंग को पुष्ट करके उसकी शक्ति बढ़ाते हैं और किसी की शक्ति 
कम कर देते हैं और सब मिल कर एक समष्टि के रूप में सम- 
स्‍त शरीर की आवश्यकताओं की पूर्ति के लिएउश्योग करते हैं; 
ओर जिस प्रकार चींटी और मधु-मक्खी जैसे सामाजिक प्राणियों 
में व्यक्ति परस्पर श्रम-विभाग कर लेते हैं (जैसे रानी-मक्खी अंडा 
देती है, नर गर्भाधान करते हैं और अन्य मक्खियाँ सबके 
अस्तिव को कायम रखने के लिए मेहनत करती हैं ), बस वेसे 
ही मनुष्य-्मण्डल और विभिन्न समाजों में जुदा-जुदा अंग अपना- 
अपना काम करते हैं ओर समस्त मानव-समाज को परोषित 


करने के लिए समष्टि बनकर एकरूप में समाविष्ट हो ज्ञाते हैं; 
"केक 


क्या करें ९ 


इसलिए मानव-जीवन के नियमों की शोध करने के लिए 
हमें शरोर के विकास और जीवन के नियमों का अध्ययन 
करना चाहिए। ओर इनमें हमें ये नियंम मिलत हैं:--एक तो 
यह कि गत्येक घटना का एक से अधिक परिणाम होता है, दुसरा 
यह कि साम्य सदा स्थिर नही रहता; कितने ही यत्न खे साम्य 
क्यों न प्राप्त हुआ हो, किन्तु उसमें विषमता पेदा हुए बिना नहीं 
रहेंगी । इस प्रकार के अनेक नियम हैं ।  ् 

देखने में ये सब बिलकुल निर्दोष मालूम पड़ते हैं । किन्तु 
इन वस्तु-स्थितियों के अध्ययन से जब हम निष्कष निकालेंगे तो 
तुरन्त ही पता लंग जायगा कि इनका मतलब क्‍या है। ये सब 
बातें यह सिद्ध करती हैं कि मानव-सगढल या मनुष्य-समाज 
एक शरीर है ओर इससे यह नतीजा निकलता है कि अंगों की 
भाँति मनुष्य-समाज में काय का विभाजन मौजूद है, और मनुष्य- 
समाजों में जो अनेकों निर्देयतायें और बुराइयाँ भरी हुई हैं उन्हें 
बुरा न सममकेना चाहिए, क्‍योंकि वे श्रम-विभाजन के व्यापक 
नियम के अपरिहार्थ परिणाम हैं | नीति-इशेन भी प्रत्येक प्रकार 
'की निदयता और उच्चदता का बंचाव किया करता था, मगर 
चूँकि वह बचावें दाशनिक सिद्धान्तों पर होता था, इसलिए 
'ग़लत था। विज्ञान $ अनुसार वही बात वैज्ञानिक सिद्ध हो जाती 


है, इसलिए वह असंन्दिग्ध सत्य है । 
१६२ 
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ऐसा सुन्दर सिद्धान्त भला कौन स्वीकार न करेगा ९ हम मानव- 
समाज की ओर केवल देख भर लें, जैसे वह कोई निरीक्षण करने 
की चीज़ हो, ओर फिर हम शांति के साथ भूखों मरते हुए लोगों 
के मुँह की रोटी छीन कर खा सकते हैं ओर अपने सन को इस 
बात से सनन्‍्तोष दे सकते हैं कि नृत्य-शालत्री, वकौल, डाक्टर, 
दाशंनिक, नट अथवा परमाणुओं के स्वरूप को शोधन वाले की 
हैसियत से हम जो काम करते हैं वे मनुष्यन्समाज के अंगों की 
अ्रावश्यक क्रियायें हैं ओर इसलिए यह सवाल ही नहीं उठ 
सकता कि जो काम अपने को पसन्द है उसीकों करते रह कर 
जीवन व्यतीत करना उचित है कि नहीं--जैसे कि यह प्रश्न नहीं: 
किया जा सकता कि दिमागी और शारीरिक श्रम का विभाग 
_ दिमासा और शरीर से सम्बन्ध रखने वाले अणुओं के लिए उचित 

है कि नहीं। 

भत्रा हम ऐसे सिद्धान्द को कैसे अस्वीकांर कर सकते हैं कि 
जो हमें बाद को इस लायक बना देता है कि हम अपने अन्‍्त« 
रात्मा को जेब में रख कर बिलकुल निरंकुश पशु-जीवन व्यतीत 
करते रहें ओर साथ ही यह विश्वास बना रहे कि दमारी कृतियों 
का समर्थन करने वाले वैज्ञानिक सिद्धान्त मौजूद हैं । यही नवीन 
विश्वास है कि जिसके आधार पर मनुष्यों की अकर्मरयता और 


निदेयता का आजकल समर्थन किया जाता है 
५ ११ है. 


क्‍या कर है 
नोट 

कनफ्यूशियस--चीन का सबसे बड़ा धार्मिक ऋषि था, जिसने 
अपने उपदेश से चीन के धार्मिक विचारों में महत्वपूर्ण वृद्धि की और 
उससे देझ में एक नई चेतना का आविश्ञांव हुआ | स्वयं निर्लिप्त रहते 
हुए भी उसने राज्य-सूत्र का संचालन अपने हाथ में लिया और उसकी 
सहायता से अपने उपदेज्यों का प्रचार कर प्रजा का कल्याण किया ॥ 
. २८ वर्ष की अवस्था में उसने कार्य-क्षेत्र में पैर रकक्‍्खा । उसका कहना था, 
जैसा तुम अपने को समझते हो वैसा ही औरों को समझो । 

४२, णापिक्टेटस--यह यूनान देश का एक महान्‌ तस्ववेत्ता हो 
गया है, जो इन्द्रिय-दमन पर बहुत ज़ोर देता था। नीति के उपदेशक 
की हैसियत से उसकी बड़ी प्रतिष्ठा थी और समाज पर उसके विचारों 
का बहुत बड़ा ऋसर पड़ा। 

३. रूसों--यह फ्रांस देश का बड़ा ज़बदंस्त विचारक हुआ है। 
इसके उपदेजशों और लेखों से फ्रांस के लोगों के विचारों में, दड़ी उथल- 
घुथछू सच गई और फ्रांस की जगनअसिद्ध राजष्यक्रान्ति इसीके राजनैतिक 
और सामाजिक विचारों के प्रचार का अतिफल है,ऐसा प्रायः कहा जाता है। 

७४, पस्कल--यद् भी एक फऋतसीसी तत्ववेत्ता था और गणित में 
इसकी विशेष गति थी । गणित में इसने महत्त्वपृण शोध भी की। 

४. लेखिंग--यह पूक मशहूर जर्मन नाटककार तथा समालोचक 
हुआ है । 

६, स्पाइनांज़ा--यह एक महान अद्वेतवादी तत्त्ववेत्ता हुआ ॥ 
इसका जन्म हाल्ण्ड की राजधानी एमस्टडम में हुआ । यहूदी-घम की द 
११४ 
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आलोचना करने के- कारण उसे देश-निवांसन का दण्ड दिया गया था ॥ 
उसका सिद्धान्त था कि इंश्वर ही विश्व का रचयिता है और वह विश्ष- 
रूप हैं । स्वतन्त्र इच्छा ( :66७7]) ) को वह नहीं मानता था । 

७; विकृटर--बर्जिन के विद्यालय में दशनश्ास्त्र का अध्यापक था ह₹ 
यह जाददबांवाद ( 068!80 ?]7/080[00ए ) का साननेवाला था ! 

८, शोपनद्वार--यह जमनी का बहुत द्वी मशहूर तत्ववेत्ता हुआए 
है । यह आत्म-कल्याण को सर्वश्रेष्ठ आनता था । आणी-मात्र की सेवा कह 
करना मलुप्य-मात्र का कर्तव्य हैं सही, पर मलुष्य का अन्तिम ध्येय यही 
डोना चाहिए कि वह संसार के सुख-दुःखों को पार करके झान्ति-सक् 
निर्वाण प्राप्त करे--यह उसका मत था । 


बेबल का स्तमस्भ--- 


बाइबल में इसका वर्णन इस प्रक:र आता है-- 

६ $ 9 सारी दुनिया में एक्टी भाषा और एकही बोली का प्रचार था £ 

६ २) पूर्व की तरफ़ से आते हुए छोगों को शिकार का मेदान मिल्ह 

+. और वे छोग वहीं रहने लगे । 

। प्र ३.) वे आपस में कहने लगे कि चहल इंटें बनाकर उन्हें पकायें 
पत्थर की जगह इंटों का और चूने की जगह चिकनी मिद्दी का 
उन लोगों ने प्रयोग दिया। मी 

(३ ) पीछे से उन्होंने शहर बसाये और गगन-चुम्दी स्तम्भ बनाकर 
अपना नाम अमर करने का विचार किप्रा। यह भी सोचा कि 
सम्भव है कि समस्त पृथ्वी पर हम लोग फैल जाये । 

38, 


कयाक ९ 


(७ ) इन मनुष्यों द्वारा बनाये हुए शहर और स्तम्भ को देखने के 
लिए भगवान आये । 

६ ६) भगवान ने सोचा कि इन लोगों में साम्य है, इनकी भाषा भी 
शक हैं और इन्होंने ऐसा कार्य प्रारम्भ किया है; अब इन्हें अपने: 
निश्चित काम से कोई रोक नहीं सकता । न्‍ 

(७ ) इसलिए मुझे नीचे जाकर इनकी बोली में गड़बड़ी पैदा कर देनी' 
चाहिए, जिससे ये एक-दूसरे की बात न समझ सके । 

६ «८ ) उसके बाद भगवान ने उन्हें समस्त पृथ्वी पर छितरा दिया और 
उन्होंने शहर बसाना छोड दिया । । 

(९ ) इसीसे उस स्तम्भ का नाम बिबर् दावर' ( कथांव्‌, गड़बड़ी से 
भरा हुआ स्तम्भ ) पड़ा, क्योंकि भगवान ने मनुष्यों की भाषा में 
गड़बड़ी पैदा करदी ओर डन्‍्दोंने उन्हें जुदा-जुदा प्रथ्वीरर में 
छितरा दिया । 
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बुक हु सिद्धांत लगन्भग ०० वर्ष पहले भारम्भ हुआ। 
इसका मुख्य स॑रथापक फ्रॉसीसी दाशनिक कॉम्टे थाई 

फॉम्टे क्रमबद्ध सिद्धान्त का प्रेमी ओर साथ ही घामिक बूृत्ति का 
मनुष्य दोने के कारण, विचटे' की शरीरूशास्व-सम्बन्धी नई 
शोधों से वह बहुत अभावान्वित हुआ ओर पुराने जमाने में सेनि- 
'नियस एप्रिप्पा ने जो यह विचार प्रकट किये थे कि मनुध्यन्समाज 
को-वस्तुतः समस्त मानव-मश्डल का--एक समष्टि, एक शरीर 
माना जा सकता है और मलुष्यों अथात्‌ प्ृथक-प्थक व्यक्तियों 
को समाज के मिन्न-मिन्न अंगों के अणु कहा जा सकता है और 
इनमें से अ्त्येक अणु का समस्त शरीर की सेवा के निमित्त 


अपना छक विशिष्ट उद्देश्य निश्चित होता हे, कॉम्टे को यह विचार 
१३७ 


क्या करे ९ 


कुछ इतना ज्यादा पसन्‍द आया कि उसने अपना दाशेनिक सूत्र 
इसी के आधार पर निर्माण कियो ओर वह अपने इस दार्शनिक 
सूत्र के प्रवाह में कुछ ऐसा बढ़ गया कि वह यह बिलकुल ही 
भूल गया कि जिस खयाल के आधार पर वह अपना तत्त्व-न्लान 
निर्माण करने वाला है बहू एक ओपन्यासिक उपसा-सात्र है 
और इस योग्य नहीं है कि उसे तत्त्वज्ञान को भित्ति बनाया जाय ! 
जैसा कि अक्सर हुआ करता है, उसने अपनी उस प्रिय कल्पना 
को स्वयं-सिद्ध सूत्र मान लिया और वह कल्पना करने लगा कि. 
उसका सिद्धांत अटल ओर बुद्धिगम्य आधार के ऊपर बना है । 

इस सिद्धान्त के अनुसार तो यह बात सिकली. कि मानव- 
मशडल चूँकि एक शरीर है, इसलिए भनुप्य क्या है और संसार 
के साथ उसका केसा सम्बन्ध होना चाहिए, इस बात का ज्ञान 
तो शरीर के शुणों का अध्ययन करने ही से हो सकता है । 
और इन गुणों का अध्ययन करने के लिए मनुष्य को दूसरें 
छोटे-छोटे शरीर-तंत्रों का निरीक्षण करना चाद्विए और उनके 
जीवन से निष्कष निकालने चाहिएँ । 

इसलिए काटे के सिद्धान्तानुसार पहली बात तो यह-है 
कि विज्ञान का सच्चा और अनन्य साधन तो अनुभवात्मक हैं 
ओर विज्ञान तभी विज्ञान कहा जा सकता हैं कि जब वह अनु- 


भव के आधार पर बना हो । दूसरी यह कि विज्ञान का उद्देश्य 
कै 2 


तीसवां परिच्छेद 
ओर अन्तिम लक्ष्य अब वह नया विज्ञान बन जाता हैँ कि जो 
काल्पनिक सानवी शरीर-तंत्र .से सम्बन्धित हे। कस्पना के 
आधार पर बना हुआ वह नया विज्ञान समाजन्शास्र कहलाता 
है । विज्ञान को ऐसा मानने से साधारणतः: यह फलित होता है 
कि पहले का सारा ज्ञान झूठा था और विचार सम्बन्धों मानव- 
मण्डल का समस्त इतिहास तीन बल्कि दो ही युगों में विभक्त 
किया जा सकता है। पहला वह धार्मिक और दाशेनिक युग था, 
जो संसार के प्रारम्भ से लेकर कॉम्टे तक रहा; ओर दूसरा यह 
आधुनिक वैज्ञानिक युग है, जो सच्चे ओर बुद्धिगम्य विज्ञान काः 
युग है ओर जिसका प्रारम्भ कॉम्टे से होता है । 

यह सब बड़ा ही सुंदर है; किन्तु इसमें केवल एक भूल हे, 
ओर वह यह कि यह सारी इमारत बनाई गई है रेत पर---इ छत 
निराधार और गलत विचार पर कि सामूदिक दृष्टि से मानव- 
मण्डल शरीर-तंत्र के समान है । यह विचार निराधार है, क्योंकि 
यदि हम सानव-प्रणडल को शरीर-तंत्र मानलें, जो कि निरीक्षण 
के परे की बात हे, तो हम त्रिदेव (770:५) के अस्तित्व को और 
इसी प्रकार की साम्प्रदायिक बातों को भी मान सकते हैं | 

यह विचार गलत था, क्योंकि मानव-मंडल अथौत मनुष्यों 
की कल्पना के साथ शरीर तंत्र के लक्षणों को मिला दिया गया 


है, हालां कि वास्तव में मनुष्य के अन्दर शरीर-तंत्र कः जो एक 
१49५ 


क्या करें ? 


अनिवाय और आवश्यक गुश हुआ करता है वह मौजूद नहीं 
है--और वह है अनुभूति या ज्ञान-शक्ति का केन्द्र | हम हाथी 
और कीटाणु दोनों ही को शरीर-तंत्र कहते हैं, क्योंकि हम ऐसा 
सममते हैं कि इनके अन्दर ज्ञान-शक्ति अथवा अनुभूतिओं का 
एकीकरण रहता है । किन्तु मानव-सण्डल अश्रथवा मनुष्य-* 
समाजों में इस विशिष्ट बात का अभाव होता है ओर इसलिए 
और कितने ही साहश्य मनुध्य-ससाज और शरीर-तंत्र सें हुआ 
करें, किन्तु इसके बिना मनुष्यन्समाज को शरीर-तंत्र कहना 
बत्रत है । 
किन्तु आदिभौतिकवाद का मूल सूत्र निराधार और गलत 
होने पर भी शिक्षित कहलाने वाले संसार ने डइसे बड़ी सहानु- 
भूति के साथ स्वीकार कर लिया । उसके स्वीकार कर 
लिये जाने का एक महान कारण था ओर वह यही कि आलसी 
लोगों के लिए वह अत्यन्त महत्वपूर्ण था, क्योंकि मौजूदा श्रम- 
विभाग के ओचित्य को मान लेने के बाद उससे वर्तमान की 
परिध्थिति का एक प्रकार से समर्थन होता था, अर्थात यह सिद्ध 
होता था, कि मानवन्समाज में इस समय जो अनाचार ओऔर 
कर असाम्य फेला हुआ है वह अनिवाय है ओर एक आदमी 
का दुसरे के श्रम से जबरदस्ती लाभ छठाना ज्ीधन के नियमों: 
के विरुद्ध नहीं है. । 


है छक 


सीसवां परिच्छेद 


इस सम्बन्ध में एक बात ध्यान देने योग्य है कि कॉम्टे की 
कृतियों में से, जो दो भागों में विभक्त थीं--आधिभौतिक दशन 
शात्ष और आधिभौतिक राजनीति-- केवल प्रथम भाग ही 
नवीन अनुभवात्मक सिद्धास्तों के अनुसार विद्वानों द्वारा स्वीकृत 
हुआ और यह वह भाग था, जो मानव-समाज की बतमान 
बुराइयों को अनिवाये बता कर उनका समर्थन करता था । दूसरा 
भाग केवल ग़ैरजरूरी ही नहीं बल्कि अर्वैज्ञानिक भी सममा 
गया, जिस में कि उन सेतिक और आध्यात्मिक मानवी 
'कतंव्यों की चर्चा की गई थी, जो मानव-मण्डल को शरीर-तंत्र 
मान लेने से स्भावतः मनुष्यों के लिए अनिवाय हो जाते हैं । 
_कान्‍्ट के दो अन्‍न्धों का भो यही हाल हुआ । 'क्रिटिक ओऑंब्‌ 
ध्योर रीज़न' नामक अंथ को विज्ञान ने स्वीकार कर लिया; किन्तु 
(क्रिटिक आँव प्रेक्टिकल रीजन', जिसमें नीति सम्बन्धी बातों का 
ज्ञान था, अस्वीकृत कर दिया गया । कॉमटे के त्वेखों में से उसे 
चैज्ञानिक मान कर झसे स्वीकार किया गया, जो वर्तमान बुराइयों 
का पोषक था। किस्तु कॉम्टे का आधिभौतिक दर्शनशास््र, 
जिसे लोगों ने स्वीकार किया था, कपोल-कल्पित ओर भ्रमात्मक 
'सिद्धान्तों चर अवलम्बित दोने के कारण बिलकुल आधार-हीन 
अस्थिर था, इसलिए खुद अपने बल पर वह टिका नहीं रह 


सकता था | 
लत 


क्या करें 


'और अब वैज्ञानिक कहे जाने वाले लोगों की कपोल-कल्प- 
नाओं में से एक ऐसा ही निराधार ओर गलत सिद्धान्त और 
पैदा हुआ, जो यह कहता था कि समस्त आखी-मात्र अयोत्‌ 
शरीर-तंत्र ( 07४2०णं४॥ )» एक दूसरे से ही पैदा होते हैं । 
यही नहीं कि एक शरीर-तंत्र दूसरे शरोर-तंत्र से पेदा होता हो; 
बल्कि एक शरीर-तंत्र कई शरीर-तंत्रों से पेदा हो सकता है-- बहुत 
लम्बे अर्से में, उदाहरणार्थ एक करोड़ वर्ष में मछली या 
बतक़ ने किसी एक ही योनि में से बदलते-बदलते अपनी योनि 
प्राप्त की हो; इतना ही नहीं प्रत्युत्‌ एक जीवसष्टि अन्य अनेकों 
प्राणियों के समूह में से रूपान्तरित होती हुईं अपने स्वरूप को 
प्राप्त करती है। अथात्‌ मधु-मविश्वयों के भुंड में से कोई एक 
नया प्राणी पैदा हो सकता है | यह कल्पित और अ्रमात्मक 
. सिद्धान्त शिक्षित लोगों द्वारा और भी अ्रधिक उत्साह के साथ: 
अपनाया गया । 

यह सिद्धान्त कल्पित है, क्योंकि किसी ने भी कभी यह 
नहीं देखा है. कि, किस प्रकार एक जलीव-सृष्टि दूसरी तरह के. 
जीवों से आविभूत होती है । इसलिए जीव-योनियों की उत्पत्ति 
की कल्पना सदा कल्पना ही बनी रहेगी और कभी भी प्रयोग- 
सिद्ध बात कहीं हो सकती ! 


यह कल्पना अ्रमात्मक थी, क्योंकि योनि-उत्पत्ति की समस्या 
शु२२ 


सतीसवां परिच्छेद 


का जो यह हल बताया गया है कि सीमा-रहित दीघ काल * तक 
पैठकता तथा अनुकूल शीलता के नियमों के अनुसर एक योनि 
दूसरी योनि से पैदा हो सकती है, सो यह हल वास्तव में कोई 
हल ही नहीं है --यह तो उसी समस्या को दूसरे रूप में दुहरा 
देना मात्र है | ५ ः 

हज़ारत मूसा ने इस समस्या का जो हल बताया था, उससे 
माल्म होता है कि जीवों की विभिन्न योनियाँ इश्वर की इच्छा 
ओर उसकी अनन्त शक्ति से पेदा हुईं | विकास-वाद के सिद्धान्त 
से यह मालूम होता दै कि विभिन्न जीव-योनियाँ पैठकता तथा 
परिस्थिति की अनन्त विभिन्नताओं के परिणास-स्वरूप, असीम 
दीघेकाल में, खुद एक दूसरे से ही पेदा हुई । ः 

यदि स्पष्ट शब्दों में कहा जाय तो इसका अथ यह है कि 
विकासवाद का सिद्धान्त यह कहता है कि ( इ्तफ़ाक़ से ). 
किसी निस्सीम काल में कोई भी चीज़ किसी भी चीज़ से पेदा 
ही सम्ती है । 

यह तो प्रश्न का कोई उत्तर नहीं है, यह वो उसी प्रश्न का 
रूपान्तरमात्र है । इश्वरेच्छा के बजाय इत्तफ्ाक् का नाम लिया 
गया हैं, और अनन्त शब्द को स्वशक्तिमान के सामने से हटा 
कर काल के सामने रख दिया है । 

किन्तु डाबिन के अनुयायी लोगों के द्वारा प्रतिपादित इस 

3.२४ 


क्या करें 


सिद्धान्त ने कॉम्टे के प्रथम सिद्धान्त को स्वीकार कर लिया और 
इसलिए वह हमारे जमाने के लिए तो वेद-वाक्य के समान हों 
जया ओर वह समस्त विद्याओं --यहाँ तक कि इतिहास, दशन 
ओर धर्म के भी आधार बन गया । इसके अलावा, स्वयं डार्विन 
ने स्पष्टता-पूवेंक यह स्वीकार किया था कि यह विचार उनके ह 
मत में माल्थस के सिद्धान्त से जागृत हुआ था । इसलिए उसने 
्जीवन-संघष' के सिद्धान्त को प्रतिपदित किया और बतलाया 
किन केवल मनुष्यों में ही बटिक सरस्त सजीव जगत में यह्‌ 
मूल सिद्धान्त को माँति काम कर रहा है। आलसी लोगों के 


लिए बचाव की भला इससे अच्छीं बात ओर क्‍्यां हो 
सकती थी ९ 
अभी तक दो ऐसे स्थिर सिडान्त थे, जो अज्लग रह कर 


अपने पेरों पर नहीं खड़े हो सकते थे, उन्होंने एक दूसरे का 
समथन करके स्थायित्व का सा कुछ स्वरूप प्राप्त कर लिया। दोनों 
ही सिद्धान्तों में एक ऐसा भाव था, जो आलसी लोगों के मतत- 
लब का था | अथोत्‌ मानव-प्तम्ताजों में जो बुशइयाँ फैली हुई हैं 
उनके लिए मनुध्यों को दोषी नहीं ठहराया जा सकता और 
'बतेमान स्थिति ठीक वैसी ही है कि जैसी हों सकती है। बस, 
इसी कारण इस नये सिद्धान्त का लोगों न पूछ विश्वास ओर 


अनुपम उत्लाह के साथ स्वागत लिया | 
२ 


अन्तीसवां परिच्छेः 

इस प्रकार यह नया वैज्ञानिक सिद्धान्त दो निराधार' ओर 

अ्रमात्मक विचारों के ऊपर बना ओर उसे लोगों ने उसी अरकार 
अन्ध-श्रद्धा के साथ खीकार कर लिया कि जिंस प्रकार धार्मिक 
सिद्धान्त मान लिंये जाते हैं । गुण और रूप दोनों ही में यह 
नया सिद्धान्त ईसाई चर्चा के सिद्धान्त से बहुत कुछ मिलता- 
जुलता है । गुण की दृष्टि से यह सादश्य है कि इन दोनों ही 
सिद्धान्तों में कुछ ऐसी चीजों को, जो वास्त4 में अस्तित रखती 
हैं, बिलकुल विचित्र ही रूप दिया जाता है; और उस क्रत्रिम रूप 

को ही हम अपनी शोध का लक्ष्य बना लेते हें । 

“यच' के सिद्धान्त के अनु सार ईसा के वास्तविक ओर ऐति- 
हासिक व्यक्तित्व के साथ इश्वरत्व के भाव का विचित्र आरोप किया 
जाता है। आधिभौतिकवाद में वास्तव में अस्तित्व रखने वाले 
मनुष्यों में शरी<-तंत्र के गुणों का प्रतिपादन किया जाता है । 

रूप की दृष्टि से भी इन दोनों में खासा साहश्य है। क्योंकि 
दोनों ही जगह किन्हीं विशिष्ट लोगों की बताई हुई बातें ही 
निश्नोन्‍्त रूप से सत्य मानी जाती हैं। चर्च के सिद्धान्त के 
अनुसार वो इंश्वरोक्त विधानों की चर्च द्वारा की हुई व्याख्या ही 
पवित्र और सत्य मानी जाती है। और आधिभौतिक विज्ञान के 
नियमानुकूल कुछ ही लोगों के विज्ञानाध्ययन के ढंग को ठीक 


ओर सच्चा समभा जाता है ! 
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क्या करें ? 
'जिस प्रकार चच का सिद्धान्त यह कहता है कि उस विशिष्ट 
चच्च की स्थापना से ही इश्वरीय ज्ञान का प्रारम्भ होता: है और 
केवल सॉजन्य की खातिर यह कह देते हैं कि पूवे कालीन इश्वर- 
भक्त लोगों को भी एक प्रकार चचे का अनुयायी माना जा 
सकता है, बस ठीक इसी प्रकार आधिभोतिक विज्ञान कास्टे को 
अपना जनक मानतां है ओर इसके ग्रतिनिध भी केवल सौजन्य 
की खातिर पूर्व कालीन विद्याओं को स्वीकार कर छेते हैं ओर वह 
भी अरस्तू जैसे खास-खास विचारकों से सम्बन्धित विद्याओं को । 
चचे ओर आधिभोतिक विज्ञान दोनों ही बाकी समस्त मनुष्यों 
का विचार दिसाग़ से निकाल देते हैं ओर अपने दायरों के बाहर 
के समस्त ज्ञान को भ्रमात्मक बताते हैं । 
इन दोनों में कुड ओर भो साहश्य है! जिस ५कार त्रिआ- 
त्मक परमात्मा ओर इसा के देवत्व के प्रश्न के समथक के 
लिए मनुष्य के पतन का ओर इंसा के बलिदान से उसके उद्धार 
का सिद्धान्त सहायक सिद्ध होता है ओर फिर इन दोनों ही के 
सम्मिश्रणा से चंचे की शिक्षा का निर्माण होता है, ठीक उसी 
'तरद विकासवाद का सिद्धान्त नथा रूप धारण करके कॉम्टे के 
उस भूल सिद्धान्त का समर्थन करता है, जो यह कइता है कि 
मनुष्य-समाज एक शरीर-तंत्र के समान है ओर इन्हीं दो तत्तों के 
'मिलन से लोकप्रिय वैज्ञानिक सिद्धान्त बना है । दोनों ही में यह 


पद 


अन्तीसवां परिच्छेद 
यःत देखने में आती है कि पुराने सिद्धान्त के समर्थन के लिए 
नवीन सिद्धान्त की सहायता की आवश्यकता है और उसके सह- 
योग से ही पुराना सिद्धान्त कुछ समम में आने लायक बनता है। 
इंसा के देवत्व में विश्वा करने वाले की समर सें यदि यह बात 
ठीक तरह नहीं आती कि इश्वर को प्रृथ्वी पर आने की क्या 
जरूरत थी, तो पुनरुद्धार का सिद्धान्व उसका निराकरण कर 
देता है । मानव-मण्डल एक शरीर-तंत्र है, ऐसा मानने वाले की 
समम में यदि यह बात नहीं आती कि कुछ लोगों के समूह को 
शरीर-तंत्र क्‍यों माना जाय, तो विकासवाद का सिद्धान्त इस 
बात का स्पष्टीकरण करने के लिए आगे बढ़ता है । 

कॉम्टे के सिद्धान्त में खामी है, उसे दूर करने के लिए 
'विकास-वाद के सिद्धान्त की जरूरत है। यह कहा जाता है कि 
मानव-मण्डल एक शरीर-तंत्न हैं; पर हम देखते हैं. कि उसमें 
शरीर-तंत्र के खास शुण का प्रभाव है। इसका क्या उत्तर हो 
सकता है ? यहीं पर विकासवाद का सिद्धान्त आकर सहायता 
देता है । वह कहता है--मानव-मण्डल है तो शरीर तंत्र, पर वह 
भी विकास की अवस्था में है, वह पूर्णंता को प्राप्त नहीं हुआ है । 
यदि तुम इस बात को स््रीकार करलो, तो तुम मानव-मण्डल को 
शरीर-तंत्र मान सकते हो | 


जिस पअकार धाभिक सम्प्रदाय की बारीकियाँ केवल उन्हीं- 
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को समम में आ सकती हैं कि जो उसके मूल सिद्धान्तों में 
विश्वास रखते हैं, इसी प्रकार इस अभिनव विज्ञान समाज-शा्तर 
की बारीकियाँ, जो आजकल अपने अनुयायियों का ध्यान बड़े 
जोर से अपनी ओर आकर्षित कर रही हैं, उसी मनुष्य की 
समम में आ सकती हैं (क जो उसमें विश्वास करता है । पुनरु- 
द्वार का सिद्धान्त चच-सम्प्रदाय की पहली बात और वस्तुस्थितिः 
में जो विरोध है उसको दूर करने के लिए ज़रूरी हे । ईश्वर ने 
मनुष्यों को बचाने के लिए संसार में अवतार लिया, किन्तु 
मनुक्य बच गये हों ऐसा तो नहीं मालूम पड़ता । इसका क्‍्यए 
कारण है ९ पुनरुद्धार का सिद्धान्त कहता है--उसने उनको 
बचाया कि जो पुनरुद्धार के सिद्धान्त में विश्वास लाये | यदि तुम 
विश्वास करो तो तुम भी बच सकते हो । 

साव्श्य ओर भी आगे ठक जाता है ! विश्वास द्वारा खीकृत 
विचारों पर स्थापित होने के कारण ये दोनों ही सिद्धान्त न तो 
अपने मूल-भूल तत्त्वों के सम्बन्ध में कभी कोई प्रश्न ही उठाते हैं, 
ओर न उनका विश्लेषण करते हैं, बल्कि शाखाओं के रूप में: 
उनसे और भी अजीब-अजीब सिद्धान्तों को अस्फटित करते हैं । 
: इन सिद्धान्तों के प्रचारक चच॑-सम्प्रदाय वाले अपने को “पवित्र 
कहते हैं ओर आधिभोतिक विज्ञान वाले अपने को वैज्ञानिक 


नाम से पुकारते हैं और दोनों अपने को निश्नोन्‍्त मानते हैं | 
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फिर ये लोग एकदम निरंकुश, निराधार और अविश्वसतीय' 
कल्पनाओं को अवतारणा करते हैं, जिनका वे बड़ी ही गम्भीरता और 
उत्साह के साथ लोगों में प्रचार करते हैं; किन्तु जो लोग उनकी 
कल्पनाओं से सहमत नहीं होते वे फिर उतनी ही गम्भीरता और 
उत्साह के साथ उन बातों का विगतवार खण्डन करते हैं, हालांकि 
मूल सिद्धान्तों को वे भी मानते हैं । 

उदाहरणार्थ हट स्पेन्सर, जो आदिभौतिक दर्शन का एक 
जबरदस्त स्तम्भ है, अपने लेखों में इन सिद्धान्तों की इस प्रकार 
चचों करता हैः:--समाज ओर शरीर-तंत्र निम्नलिखित बातों में 
एक से हैं“- (१) खलप समुदाय के रूप में उनका. प्रारम्भ होता: 
है, फिर अलक्ष्य भाव से वे धीरे-धीरे बढ़ते हैं, यहाँ तक कि वे 
कभी-कभी मूल से दस गुना अधिक बढ़ जाते हैं! (२) प्रारम्भ 
में उनकी शरीर-रचना इतनी सादी होती है कि एक शरकार से 
हू कहा जा सकता है कि उनमें कोई रचना ही नहीं है, किन्तु 
बढ़ते-बढ़ते सतत वृद्धिंगत रचना की जटिलता को प्राप्त हो जाते 
हैं । (३) प्रारम्भ में उनके अविकसित काल में, उन झ अणुओं में 
शायद ही किसी प्रकार का कोई सम्बन्ध अथवा पारस्परिक: 
आश्रय का भाव रहता हो, परन्तु धीरे-धीरे. उनमें पारस्परिक 
आश्रय इतना बढ़ता जाता है और अन्त में जाकर इतना बलवान 
हो उठता है कि एक अण का जीवन ओर उसकी प्रवृत्ति अन्य 
& १5%५. 
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अणुओं के जीवन और भ्रवृत्ति के सहारे ही कायम रह सकती हैं। 
(४) समुदाय का जीवन ओर विकास उसके ग्रत्येक अणु के जीवने 
और विकास से खतंत्र ओर अधिक दीघजीवी होता है । अणुआ्रों 
का जन्म, विकास, प्रवृत्ति, संख्या-वृद्धि तथा मरण खतंत्र रूप से 
बराबर होता रहता है। परन्तु उन अणुओं का बता हुआ समुदाय 
शरीर-रचना का तथा अज्ञ-प्रत्यड्र का विकास तथा उनकी विशेष 
प्रवृत्तियों की उन्नति करते हुए पीढ़ी-दर-पीढ़ी जीता रहता है । 

इसके बाद हबे2 स्पेन्सर समाज ओर शरीस-तंत्र में जो भेद 
हैं उनका जिक्र करता हैं; किन्तु यह कह कर कि यह भेद केवल 
ऊपरी और दिखावटी ही है, समाज ओर शरीर-तंत्र को एक- 
रूपता को सिद्ध करता है | 

एक तटस्थ आदमी के मन में खवभावतः यह शक्ल उठेगी कि 
मानव-मण्डल को शरीर-तंत्र या इसी प्रकार की. कोई चीज़ 
क्यों माना जाय १ उपयुक्त चार बातों के कारण ही तो समाज 
को शरीर-तंत्र के समान माना जाता है न? पर कैसे ? तुम शरीर- 
तंत्र के छुछ शुण ले लेते हो और फिर समाज पर उनका आरोप 
करते हो । तुम चार बातें समानता की निकाल कर रखते हो 
और फिर समानताओं की चर्चा करते हो, किन्तु उनको तो तुम 
ऊपरी या दिखावटी कह कर टाल देते हो और इस प्रकार इस 
निष्कष पर पहुँचते हो कि मानव-समाज को शरीर-तंत्र माना जा: 
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सकता है । किन्तु यह तो केवल अर्थ का विकास है | इस तरह 
तो. हम किसी भी चीज को .शरीर-तंत्र कह सकते हैं । मिसाल के 
ईलएं बाग या वन को ही ले लीजिए । पहले तो वह छोटे से समूह 
में किसी मेदान में प्रारम्भ होता और फ़िर अलक्ष्य रूप से धीरे- 
भीरे बढ़ता जाता है, वन की रचना भी प्रारम्भ में सीधी-सादी 
'ोती है और फिर गुम्फित होती जाती है। पहले तो पेड़ सं,घे डगते 
हैं, बहुत थोड़ी शाखायें होती हैं, फिर शाखायें बढ़ती जाती हैं 
ओर एक दूसरे से मिल कर गुम्फित होती जाती हैं। अंगों” 
अथवा अणुओं का पारस्परिक अवलम्ब बढ़ता जाता है; यहाँचक 
पक्रि प्रत्येक अंग का जीवन दूसरे अन्य सब अणुओं की अवृत्ति पर 
'विभर रहता है। वन के विषय में भी ठीक यही बात है। कुछ वृच्त 
रनों. को गरम रखते हैं ( जैसे अखरोट आदि, उन्हें यदि काट 
डाला जाय तो दूसरे वृक्षों को जाड़े में पाला मार जाय ), कुछ 
छोटे-छोटे वृत्ञ हवा को रोकते हैं, और बीज वाले वृत्त अपनी 
असल. को जारी रखते हैं । शरीर-तंत्र के अंग प्रथक प्रथक्‌ भ्ते 
ही खतम हो जायें, किन्तु समष्ठि-रूप से शरीर-तंत्र जीवित रद्दता 
है। बन-में भी यही बात है । वृक्ष जुदा-जुदा भले ही सूख जायें, 
'किन्तु वन संमष्ठि रूप से बना रहता है और. बढ़ता जाता हैं ; 
वैज्ञानिक कहां करते हैं कि शरीर का कोई अंग काट डालने 
से वह नष्ट हो जाता हे। हम कहते हैं, एक वृत्त को वन की! 


क्या करें 


रु 


भूमि और छाया से हटा दोतां वह भी सूख जायगो 

वेज्ञानिक ओर धार्भिक सिद्धान्तों में एक ओर भी संहश्य 
है। दोनों श्रद्ा पर अवलम्बित होते हैं ओर तक से द्वार नहीं मानतेः।: 

यह दिखा कर कि इस सिद्धान्त के अनुसार:तो वन को भ्से 
शरीर-तंत्र कहा जा सकता है, आप यह सममभेंगे कि इस सिद्धान्त. 
के मानने वालों को आपने यह सिद्ध कर दिया है कि उनका यह: 
सिद्धान्त श्रमात्मक है । किन्तु बात ऐसी नहीं है। शरीर-तंत्र कौ: 
उनकी व्याख्या ऐसी व्यापक ओर लचीली है कि . बह किसी भीः 
चीज पर घटाई जा सकती हे । 

वे कहेंगे कि.हाँ आप वन को भी शरीर-तंत्र मान सकते है + 
तब तो, आप कहेंगे, 'हम पत्तियों को कीड़ों-मकोड़ों को और 
जंगल की बूटियों को भी शरीर-तंत्र मात सकते हैँ ।' बे/इसपर 
भी राजी हो जायेंगे । उनके सिद्धान्त के अनुसार हम किसी: भी: 
ऐसे प्राणी-समुदायों को जो परस्पर सहयोग करते हैं और 'ंक: 
दूसरे को नष्ट नहीं करते, शरीर-तंत्र मान सकते हैं; -अथात्‌ यह 
कह सकते हैं कि जीव-स्ृष्टि एक समष्टि है, एक शरीर है तो किन्हीं 
भी चीजों में यदि आप सम्बन्ध ओर सहयोग स्थापित कर 
सकें तो विकासवाद के सिद्धान्तानुसार यह कह सकते हैं कि. 
काफी समय बीतने पर कोई भी -चीज़...किसी भी चीज: से पैदा/ 


हो सकती है । 
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जो लोग त्रिदेव अथात्‌ पिता, पुत्र और पवित्रात्मा इन तीन 
अकार के परमात्मा में विश्वास रखते हैं, उनको यह सिद्ध करना 
असम्भव है कि त्रिदेव नहीं हो सकते हैं। किन्तु इतनों तो अवश्य 
ही बताया जा सकता है कि उनका यह विश्वास ज्ञॉन पर अब- 
लम्बित नहीं है, केवल श्रद्धाजनित विश्वास-मात्र है, ओर यंदि वे 
इसपर जोर दें कि नहीं तीन ही परमात्मा हैं तो हमें भी यह 
ऋहने का उतना ही अधिकर है कि संसार में १७३ परमात्मा हैं। 

आधिभोतिक ओर पविकासवादी विज्ञान के अनुयायियों से 
यदि यही बात कहीं जाय तो डसमें और भी अधिक आओचित्य 
होगा । इस विज्ञान के आधार पर तो कोई कुछ भी सिद्ध कर 
सकता हे + ओर मजे की बात तो यद्द हे कि यह विज्ञान, आधि- 
ओऔतिक विज्ञान, अपने वेज्ञानिक ढंग को ही सच्चे ज्ञान का एक- 
मात्र साधन मानता है और वेज्ञानिक पद्धति किसे कद़ते हे, 
इसकी उसने स्वयं ही व्याख्या को है। उसका कहना है कि 
साधारण विवेक-ब्रृद्धि ही वेज्ञानिक ढंग कहलाता हे; किन्तु 
वह साधारण विवेकबुद्धि ही उसके सिद्धांत की पग-पग पर भूर्ले 
निकालती हे | 

जा लोग पहले साधु-सन्तों के पदपर प्रतिष्ठित थे, उन्होंने ज्योंही 
यह समझा कि अब उनमें पविन्नता या साधुत्व का कोई भी गुर 


ओोष नहीं रह गया और वे पोप और पादरियों की तरह पापी 
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बन गय हें त्योंद्दी उन्होंने 

अवित्र' ५ दि कक कल लक 

असर केले पटक त करना प्रारम्भ कर दिया। इसी तरह 

हक ३ कक हुआ कि उसने साधारण विवेक- 

+बरऔमकीि दिया है, बस त्यों ही वह अपने है 

हो अथवा शास्त्रीय विज्ञान के नाम से हल 
. से छुकारनेः 


हक दि * ऑन बे प्र मी 
हू «० अज्काधव्मलमक हर पप! 
हि ााब ) 


हक 
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६ ६ ढक म-विभाग एक ऐसा नियम है, जो सभी चीज़ों 

में पाया जाता है और इसलिए मानव-समाज 

में भो बह नियम अवश्य होना चाहिए ।” यह हो सकता है, किंतु 

प्रश्न फिर भी बना ही रहता है, कि क्‍या जो श्रम-विभाग में 

प्रचलित है वही सब्या भम-विभाग है ओर क्या ऐसा ही अम- 

विभाग होना चाहिए ? ओर जब लोग किसी विशिष्ट श्रम-विभाग 

को अनुचित ओर अन्‍्यायपूर्ण मानते हों तो कोई भो विज्ञान यह 

नहीं कह सकता कि जिसे वे अनुचित और अन्‍्याय-पूण मानते 
हैं बह जारी रहे । 

चच-धर्म ने इस बात को प्रतिपादन किया कि “शक्ति इश्वर- 


प्रद्त है ।” यह ठीक भी माना जाय तो हज नहीं | किन्तु प्रश्न 
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यह है कि बह शक्ति दी किसे गई है--महारानी कैथराइन को या 
विद्रोही 'युगाटनफ़' को ? धर्म की कोई भी व्याख्या इस कठिनाई 
को हल नहीं कर सकी | नेतिक दशनशासत्र यह कहता है कि 
४राज्य व्यक्तियों के सामाजिक विकास का केवल एक रूप है ।” 
'किन्तु प्रश्न उठता है, क्या नीरो या चंगेज़खां के राज्य को सामा- 
'जिक विकास का एक साधन कहा जा सकता है? कोई भी 
सिद्धांत, चाहे वह कितनी ही उत्कृष्टवा का दावा क्‍यों न करे, इस 
कठिनाई को हल नहीं कर सकता | . 
... वैज्ञानिक शाखरों के सम्बन्ध में भी यही बात है | किसो भी 
जीव-सृष्टि और मानव-समाज के निवोह के लिए श्रस-विधान 
आवश्यक है, यह ठीक; किन्तु मानव-समाज में कया कोई ऐसी 
चीज़ है, जिसे शरीर-धर्म के अनुसार स्वाभात्रिक श्रम-विभाग 
'कहा जा सके ? किसी कीट-विशेष के परसाणुओं में, विज्ञान, श्रस- 
विभाग कितना ही क्‍यों न देखे, किन्तु उसका समस्त निरीक्षण 
और अध्ययन मनुष्यों को किसी - ऐसे श्रम-विभाग को स्वीकार 
करने के लिए बाध्य नहीं कर सकेगा कि जिसे उनकी विवेक-चरुद्धि 
और अन्‍्तरात्मा खीकार न कर सकते हों । 

निरीक्षित जीव-सृष्टियों में विज्ञान को श्रम-विभाग के कितने 
ही विश्वसनीय श्रमाण क्‍यों न मिल जायेँ; किन्तु कोई भी आदमी, 


जिसकी बुद्धि विलकुल ही मार्रा नहीं गई है, यही कहेगा कि यह 
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अन्याय हे कि कुछ लोग आजीवन कपड़ा ही बुना के रें-- इसे 
बह श्रम-विभाग नहीं मनुष्यों के ऊपर अत्याचार कहेगा ! 
ह॒जेट स्पेन्सर और अन्य लोग कहते हें--चूँकि जुलाहों की 
“एक बरती की बस्ती है, इसलिए यह निश्चित है कि श्रम-विभाग 
के अनुसार ही उनकी यह प्रवृत्ति उत्पन्न हुईं । ऐसा कहते समय 
वे धारमिक आचारयों की तक-शेली का. अनुसरण-सा करते हैं । 
संसार में शक्ति है, इसलिए वह इंश्वर-प्रदत्त --फिर चाहे वह 
कैसे ही क्यों न हो; दुनिया में जुलाहे हैं, इसलिए वे श्रम-विभाग 
के नियम के अनुसार ही अस्तित्व में आये हैं | इस बात में कुछ 
'तथ्य हो सकता था,यदि वह शक्ति और जुलाहों की स्थिति स्वतः 
ही पेदा हुई होती; छिन्‍्तु, हम जानते हैं कि, वह स्वतः नहीं पेदा 
हुई है बल्कि हमी लोगों ने उसको जन्म दिया है। अच्छा तो 
अब हमें यह देखना होगा कि हमने उस शक्ति को इश्चर की 
'इच्छानुसार स्थापित किया है या केवल अपनी मर्जा से, ओर 
जुलाहों के समुदाय को जो हम अत्तित्व में लाये हैं, यह .जीव- 
आुष्टि के किसी संयम के अलुसार,या अन्य हो किसो कारण से ? 
कल्पना कीजिए कि कुछ लोग कृषि करके अपना निवाह कर 
रहे हैं, जेसा कि हर किसी को करना चाहिए, इसी बीच में एक 
आदमी ने लोहार की भट्टी बनाकर अपने हल की मरम्मत की; 


उसका पंड्रोसी आया ओर उसने भी अपने हल की मरम्मत करने 
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के लिए उससे कहा और बदले में कुछ नाज या पैसे देने का 
वादा किया । दूसरा मी यही प्राथना लेकर आता है ओर यह 
सिलसिला जारी हो जाता हैं। इस प्रकार इस समाज में श्रम- 
विभाग के एक रूप की स्थापना हो जाती है--एक आदमी: 
ब्लोहार बन जाता है । 

दूसरे आदमी ने अपने बच्चों को अच्छी शिक्षा दी है । 
उसके पड़ोसी अपने बच्चों को लाकर पढ़ाने का अनुरोध करते 
हैं और इस प्रकार उस गाँवमें वह शिक्षक बन जाता है। किन्तु ये 
लोहार ओर शिक्षक बने द्वी केवल इसल्निए कि समाज को उनकी 
ज़रूरत है और वे केवल उसी समय तक रहते हैं. कि जब तक- 
समाज को उनकी जरूरत रहती है । यदि ऐसा हुआ कि बहुत से 
लोहार या शिक्षक पेदा हो गये, या अब उनकी लोगों को ज़रू-- 
₹त न रही, तो साधारण विवेक-बुद्धि के अनुसार वे अपना पेशा _ 
छोड़ देते हैं और फिर पहले ही की भाँति क्विसान या मजदूर 
बन जाते है--जैसा कि हमेशा और हर जगह हुआ ही करता है, 
जबतक कि उचित श्रम-विभाग के नियमों के भंग होने का कोई: 
कारण नहीं होता । 

जो लाग इस प्रकार व्यवहार करते हैं, वे विवेक-बुद्धि और- 
अन्चरात्मा को. प्रेरणा के अनुकूल किया करते हैं; ओर इसलिए. 


हम सब लोग, जिनको भगवान ने बुद्धि और अन्तरात्मा की शक्ति. 
कैमेट 
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दी है, इस बात को मानते हैं कि यह श्रमन्‍विभाग उचित्त है ; 
किन्तु यदि ऐसा हो कि लोहार यह समझ कर कि वह दुसरे 
लोगों को अपने लिए काम करने को बाध्य कर सकता है, ऐसी 
हालत में भी घोड़े की नालें बनाना जारी रक्‍्खे कि जब उनको 
कोई जरूरत न रह गई हो, या शिक्षक विद्यार्थियों के अभाव 
में भी यही इच्छा करे कि में ठो पढ़ाने का ही काम करूँगा, तो 
प्रत्येक निष्पन्ष--मनुष्य जिसमें विवेक ओर अन्‍्तरात्मा का प्रकाश 
है--स्पष्टतलया यह देखेगा कि यह सच्चा श्रम-विभाग नहीं है, यह 
तो दूसरों के श्रम को हड़प करने का ढोंग है । क्योंकि यह अम-- 
विभाग कसोदी पर ठीक नहीं उतरता ओर श्रम-विभाग के झरें-- 
खोटे होने की जाँच करने के लिए ठीक कसौटी यह है--दूसरे 
लोग उस प्रकार के श्रम को चाहते हों और उसके बदले स्वेच्छा-- 
पूवेक पारितोषिक देने को तेयार हों । किन्तु विज्ञान इससे बिल« 
कुल उल्नटों ही बात को श्रम-विभाग कहता है । 

दूसरों को जिस चीज़ की जरूरत का खप्न में भी खयाल 
नहीं आता उसको किये जाते हैं, ऐसे काम का परिश्रम भी वे 
माँगते हैं, और कहते हैं के उनका यह काम ठीक है, क्‍योंकि 
यह श्रम विभाग के अनुकूल है । 
... लोगों के ऊपर जो सबसे जबरदस्त आफत है--ओर वह 


एक ही जगह नहीं, सब देशों में है--वह सरकार की अथोत्‌ 
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'असंख्य अहलकारों के भार की है | अंप्रज लोगों के कथना- 
'जुसार हमारी दरिद्रता का कारण आवश्यकता से कहीं अधिक 
होने वाली औद्योगिक माल की उत्पत्ति है। अनेक प्रकार की 
'बस्तुयें इतने बड़े परिमाण में बनती हैं. कि उन सबकी खपत हो 
नहीं सकती और उनकी लोगों का जरूरत भी नहीं होती । यह 
सब शअ्रप्ू-विभाग सम्बन्धी विचित्र कल्पनाओं का ही परि- 
शाम है ; 
यदि कोई मोंची बिना माँग और बिना किसी जरूरत के 
ही बूट बनाता रहे. और उसके बदले में लोगों से जबरदस्ती 
खाना माँगे, तो यह आश्चर्य की बात होगी; किन्तु गवनमेण्ट, 
चच,विज्ञान ओर कला से सम्बन्ध रखने वाले. लोगों के लिंए 
हम क्‍या! कहें, कि जो कोई लोकोपयोगी चीज़ तो पेदा नहीं करते 
ओर जो पेदा करते हैं उसकी लोगों को जरूरत नहीं होती, सगर 
'फिर भी बड़ी साहसिकता के साथ श्रम-विभाग पर इस बात का 
दावा करते है कि उन्हें अच्छा खाना ओर अच्छा कपड़ा दिया जाय | 
. कुछ ऐसे जादूगर तो हो सकते हैं कि जिनके खेलों की 
'जनता में माँग हो ओर जिनको लोग खाने-पीने की चीजें देना 
पसंद करते हैं; किन्तु हम ऐसे जादूगरों के अत्तित्व को तो 
कल्पना भी नहीं कर सकते कि जिनकी कला की तो लोगों को 


जरूरत न हो, मगर जो लोगों से अपने मरण-पोषण को आशा 
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करें--केवल इसलिए कि वे अपने खेतों को जोवना चाहते । हैं; 
किन्तु हमारी इस दुनिया में, चर्च ओर गवनेमेंट के अहलकारों,. 
ओर वैज्ञानिकों तथा कला-विज्ञों की बिलकुल यही हालत है 
- और इस सारा विचित्रता की जड़ वही श्रम-विभाग की मिथ्या 
कट्पना है, जो बुद्धि ओर अन्तरात्मा पर अवलम्बित नहीं है; 
बटिक जिसका आधार कुछ ऐसे निष्कष हैं, जिन्हें ये वेज्ञानिक- 
लोग एक स्वर से स्वीकार करते हैं । 

इसमें सन्देह नहीं कि अ्रम-विभाग सदा ही रहा है; किन्तु बह 
उचित तभी होता है कि जब मनुष्य केवल प्रचलित पद्धति का 
निरीक्षण करके ही नहीं बल्कि उसे अपनी बुद्धि ओर अन्‍्तरात्मा 
से पसंद करता है। और मनुष्य का विवेक ओर उसका अन्‍्त-: 
रात्मा इस प्रश्न को बड़ी ही सरलता के साथ ओर निम्चित रूप 
से तय कर सकता है । वे इस प्रश्न का फैसला हमेशा इस प्रकार 
करते हैं:--मनुष्य जो काम करता है वह यदि दूसरों के लिए. 
इतना आवश्यक होता है कि लोग- उसके बदले में खुशी से उसके 
खिलाने-पिलाने का भार अपने ऊपर लेने को तैयार होते हैं, तो 
बह अथोत विवेक ओर अन्तरात्मा उस श्रम को उचित सममते 
हैं । मगर जब कोई व्यक्ति बचपन से लेकर ३० वर्ष को अवस्था 
सक दूसरों के सहारे जीवा है--इसलिए कि जब वह अध्ययन 


समाप्त कर चुकेगा तब वह कोई बहुत ही उपयोगी काम करेगा. 
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'जिसे किसी ने करने को उससे कहा नहीं है--और फिर अपना 
शेष जीवन भी उसी प्रकार व्यतीत करता है, केवल लोगों को 
यह दिलासा देता रहता है कि वह जरदी ही कोई अच्छा काम 
करेगा, जिसे किली ने उससे करने को कहा नहीं,तो अवश्य ही यह 
सच्चा श्रम-विभाग नहीं है । यह तो वास्तव में जबरदस्त आदमी 
का दूसरों के श्रम को अन्याय-पूवक हथिया लेना है और इसी- 
'को पहले जमाने में धमं-शास््री इश्वरीय विधान कहते थे, 
दशनशात्य अनिवाय जीवन-संघर्ष के नाम से पुकारता था, 
ओर अब वेज्ञानिक विज्ञान उसे शरीर-तंत्र के नियमानुसार बना 


'हुआ शम-विभाग बताता है । 

आजकल जिस विज्ञान का बोलबाला है, उसका “ सारा 
महत्व बस इसी एक बात में है | यह विज्ञान ही लोगों को अक- 
अण्यता के लिए प्रमाणपत्र दिया करता है, क्योंकि अपने क्षेत्र 
में इस बात का निणय करने का अधिकार उसी को है कि कोन-सी 
अबृत्ति हानिकारक हैँ ओर कोन शरीर-तंत्र को पोषण करने 
बाली--मानों इस बात का निर्णय हरएक आदमी खुद अपनी 
बुद्धि और अन्तरात्मा से पूछ कर नहीं कर सकता, इाल्लांकि 
अन्तरात्मा ही उसका सच्चा निर्शायक है और उसका निसय 
डीगा भी बहुत जल्दी तथा सुन्दर । 

धर्माचायों और दाशेनिकों के जमाने में जैसे इस बात का 
'श पके 
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संदेह करने की कोई गुजाइश नहीं थी कि लोगों के लिए संबसे 
अधिक उपयोगी कौन है, वैसे ही आज आदिभोतिक विज्ञान के 
अनुयायिय्रों को इसमें कभी संदेह नहीं हो सकता कि उनकी निजञ्ञी 
अदृत्ति द्वी शरीर-तंत्र के लिए अधिक उपयोगी है--विज्ञान और 
कला तो दिमाग के अणु हें, और यह दिमाग ही मनुष्य के 
शरीर में सबसे अधिक मूल्यवान हे । 
हमें इसमें आपत्ति करने की कोई जरूरत नहीं कि वे 
आचीन पुरोहितों और दाशनिकों की तरह खायें-पियें मौज करें 
ओर लोगों पर शासन करें, जब तक कि वे लोगों को पतित 
न बनायें । 
चूँकि मनुष्य के पास बुद्धि है, इसलिए अपने पूवर्जों के 
अनु भवों से लाभ उठाते हुए उसने अच्छे-बुरे की तमीज ऋरली 
है और सच्चा और अच्छा मार्ग खोजते हुए वह बुराई से लड़ा 
है ओर इस प्रकार धीरे-धीरे किन्तु निश्चित रूप से वह आगे 
बढ़ा है । किन्तु छसके साग में सदा ही तरह-तरह के भ्रम 
आकर खड़े होते रहे और उसे फुसलाते रहे कि वह नो अधर्म के 
विरुद्ध इतनी जद्दोजह॒इ कर रहा है, यह अनावश्यक है---उसे 
तो जीवन के प्रवाह के साथ ही बहना चाहिए | 
सबसे पहले तो पुराने चच का वह महान्‌ श्रम था, बड़ी 
अुसीबतों से धीरे-घीरे मनुष्यों ने उससे अपना पीछा छुड़ाया; 
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मन से तो अच्छे-बुरे, धम-अधम का विचार भी जाता रहता है 
ओर वे इन शब्दों के अर्थ ही सममने में असमर्थ होते हैं कि 
जिन्हें मानव-समाज ने अपने समस्त पृ्ववर्ती अस्तित्व के समय 
में सिद्ध किया । क्‍ 
. विवेक और अन्तरात्मा उनसे तो कुछ कहते हैं और संसार 

के श्रारम्भ से लेकर अबतक जो कुछ उन्होंने (विवेक और अन्त- 
रात्मा ने) मनुष्यों के उच्चातिउच्च भ्रतिनिधियों से कहा है उसे 
वे अपनी अनादर-सूचक भाषा में अनिश्चित और कल्पित” का 
नाम देते हैं; और कह्दते हैं, ये सब त्य ज्य हें । 

यह कहा जाता है कि बुद्धि के द्वारा मलुष्य सत्य को नहीं 
जान सकता, क्योंकि बुद्धि गलती . कर सकती है। एक दूसरा 
रास्ता है, जो निश्नोन्‍्त और यांत्रिक है---बस, विज्ञान के आधार 
पर घटनाओं तथा वस्तु-स्थिति का अध्ययन करना अथात्‌ आधि- 
भोतिकवाद और विकासवाद इन दो निराधार . कस्पनाश्रों के 
अजुसार हमारा अध्ययन्त हो । इन्हें वैज्ञानिक लोग निस्सदिग्ध 
सत्य के रूप में पेश करते हैं। उपद्ास्य गम्भीरता के साथ विज्ञान 
यह घोषित करता है कि जीवन के समस्त पश्नों का हल प्राकृतिक 
ओर जीव-सृष्टि-सम्बन्धी घटनाओं के अध्ययन से ही हो सकेगा | 

बेचारे भोले-भाले नवयुवक इस सिद्धान्त की नवीनता से 


आकर्षित होकर कि जिसका अभी नाश नहीं हुआ, इतना ही. नहीं: 
३० 3७8. 
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बल्कि जिसकी अभी आलोचना भी नहीं हुई है, प्राकृतिक विज्ञान 
की बातों का अध्ययन करने के लिए दौड़ पड़ते हैं और उस मार्ग 
का अनुसरण करते हैं, जिसके अलावा वैज्ञानिकों के कथनानुसार 
जीवन के प्रश्नों को हल करने के लिए और कोई मार्ग ही नहीं. 
है । किन्तु विद्यार्थी जितना ही इसका अध्ययन करते हैं उतना 
ही वे जीवन के प्रश्नों को हल करने की सम्भावना से दुर हटत 
जाते हैं । इतना ही नहीं, वे उसका खयाल तक भुला बेठते हैं । 
ओर उ्यों-ज्यों वे अभ्यास करते हैं त्यों-स्यों स्वयं निरीक्षण न 
करने की ओर दूसरे लोगों द्वारा किये गये निरीक्षणों को श्रद्धा- 
पूर्वक स्वीकार कर छेन की आदत पड़ती जाती है ओर बाह्य रूप 
से ढककरर अन्तर का तत्त अधिकाधिक प्रन्छन्न होता जाता है ! 
घर्म-अधथम का उन्हें भान नहीं रइता और मानव-मण्डल ने 
अपने इतने दीघ अनुभव से अच्छे-बुरे की, घर्म-अधम की, जो 
व्याख्या की और उसके विषय में जो कुछ कहा, उसके सममने 
के अधिकाधिक अयोग्य होते जाते हैं ओर तिरस्कार-सुचक भाषा. 
में विज्ञान को इन बातों को अनिश्चित' कहने की जो आदत पड़ 
गई है उसका वे अधिक अनुकरण करने लग जाते हैं । आज्ञान- 
पूरित निरीक्षण की उपासना में ये ज्यों-ब्यों गहरे उतरते जाते हैं, 
त्यों-स्यों अपने शाख के बाहर की किसी भी नई बात पर खतंत्र- 
रूप से विचार करने की बात तो दूर रही, वे दूसरे लोगों के ताजे 
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मानवीय विचारों को समभने में भी असमर्थ होते जाते हें। खास 
बात तो यह है कि वे अपने जीवन का सर्वोत्कृष्ट समय जीवन के 
नियम को अर्थात्‌ श्रम करने की आदत को भुलाने में ही खो 
देते हैं और बिना मेहनत किये ही संसार की चीज़ों का उपभोग 
'करेने का अपने को हकदार मानने लग जाते हैं ओर इस ग्कार 
बिलकुल निकम्मे ओर समाज के लिए हानिकारक बन जाते हैं । 
उनके दिमाग बिगड़ जाते हैं ओर विचारोत्पादन की शक्ति ही 
नष्ट हो जाती है । 

इस प्रकार उनकी शक्तियाँ दिन-ब-दिन कुन्द होती जाती हैं 
ओऔर-धीरे धीरे उनके सन में एक प्रकार का आत्म-सन्तोष-सा 
हो जाता है, जिससे सीघे-साद, ओर मेहनती जीवन तथा स्पष्ट 
स्वच्छ-साधारण ओर मानवीयता-भरी विचार-पद्धते की ओर 
उनके लौटने की सम्भावना सदा के लिए जाती रहती है । 





१४७७ 





अ्रृ।/विभाग संसार में हमेशा से चलता आया है और 
भविष्य में भी जारी रहेगा, इसमें सन्देह नहीं । 
पर हमारे सामने श्रम-विभाग के जारी रहने का प्रश्न नहीं हें, 
प्रश्न तो यह है कि श्रम-विमाग के ओचित्य का निर्णय करने के: 
लिए कौनसी कसौटी खीकार की जाय ? यदि हम निरीक्षण को 
कसौटी मानें, तो इसके अथ है कि हम ओऔचित्य का निर्णय 
करने वाली कोई भी कसौटी नहीं मानते; क्योंकि मनुष्यों में 
जो कोई श्रम-विभा[ग हम प्रचलित देखेंगे ओर जो हमें ऊपरी 
दिखाव से ठीक मालूम पड़ेगा उसीको हम ठीक सममने लगेंगे. । 
ओर इसी बात की ओर आजकल का सत्ताधारी वैज्ञानिक: 
विज्ञान हमें ले जा रहा है । 


अधुट 
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श्रम-विभाग ! कुछ लोग मानसिक और आध्यात्मिक श्रम करते 
हैं और कुछ शायेरिक । कितनी बे-बाक़ी के साथ लोग इस बाद. 
'को कहते हैं ? ये लोग ऐसा समझना चाहते हैं, उन्हें ऐसा 
मालूम भी होता है, कि यह सेवा का सुन्दर विनिमय-सात्र है; 
'पर सच्ची बात तो यह हे कि यह पुराने ज़माने से चले आने 
वाले बलात्कार का एक स्पष्ट स्वरूप हैं । द 

“तू या तुम लोग € क्योंकि एक आदमी को खिलाने वाले 
प्राय: अनक आदमी होते हैं ) मुझे खाना खिलाओ, कपड़े दो, 
और मेरी हर तरह की कठोर सेवां करों, जिसकी मुमे जरूरत 
हैं ओर जिसके करने का तुम्हें वचपन से ही अभ्यास है, ओर में 
'बद॑ले में. तुम्हारे लिए वह्‌ मानसिक काय करूँगा कि जिसका 
मुस्े खूब अभ्यास हो गया हैँ । तुम मेरे शरीर को भोजन दो, . 
औओर में तुम्हें आत्मिक भोजन प्रदान करूँगा ।/.. क्‍ 

यह हिसाब माल्म तो ठीक होता है ओर सचमुच ही 
चहुत ठीक रहे, यदि सेवाओं का यह विनमय स्वेच्छा-पूवेक हो 
ओर वे लोग, जो शारीरिक भोजन देते हैं, आध्यात्मिक . भोजन 
पमिलने के पहले ही उसे देने के लिए बाध्य न. किये जायें) आध्या- 
'त्मिक भोजन का उत्पादक कहता है - में तुम्हें आध्यात्मिक भोजन 
देने लायक बनूँ, इसके लिए यह जरूरी है कि तुम मुझे खाना* 


ऋपड़ा दो ओर मेरे घर को साफ़ रक्खो !* 
हक और 


क्‍्यां करें ! 

किन्तु शारीरिक भोजन का उत्पादक कोई ऐसा दावा नहीं 
करश सकता, उसे तो शारीरिक भोजन देना ही होता है. चाहे 
उसे आध्यात्मिक भोजन मिले या न मिले | यदि विनिमय खतंत्र 
ओर स्वेच्छा-पू्वक होता तो दोनों ओर की शर्तें एक-सी रहतीं। 
हम मानते हैं कि मनुष्य के लिए आध्यात्मिक भोजन उतना ही 
जरूरी है, जितना शारीरिक भोजन। किन्तु विद्वान, ओर कलाविज्ञ 
कहते हैं--पेश्वर इसके कि हम लोगों को आध्यात्मिक भोजन दें, 
हमें ऐसे आदभियों की जरूरत है, जो हमारे लिए शारीरिक भोजन! 
का प्रबन्ध करते रहें । 

किन्तु शारीरिक भोजन के उत्पादक भी तो यह कह सकते हैं 
न, कि पेश्तर इसके कि हम तुम्हें शारीरिक भोजन दें, हमें 
आध्यात्मिक भोजन मिलना चाहिए ओर जब तक वह हमें मिल 
न जायमा उस समय तक हम कोई श्रम नहीं कर सकते! ? 

तुम कहते हो कि मैं जो आध्यात्मिक भोजन देना चाहता 
हूँ उसे वैयार करने के लिए किसान, लोहार, मोची, बढई, राज 
तथा अन्य लोगों के श्रम की जरूरत है ।. 

प्रत्येक अमिक भी इसी तरह कह सकता है--पेश्तर इसके 
कि में तुम्हारे लिए भोजन पेदा करने जाऊँ, मुझे आत्मिक ज्ञान 
चाहिए । मन लगा कर मेहनत करने की शक्ति प्राप्त करने के 


लिए धार्मिक शिक्षा, सामाजिक सुव्यवस्था, काम के समय उप 
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योग करने के लिए ज्ञान और कला द्वारा प्राप्त होने वाले आनन्द 
ओर आश्वासन“ सब मुझे अत्यन्त आवश्यक प्रतीत होते हैं । 
जीवन का अर्थ खोज निकालने का मुझे समय नहीं है, इसलिए 
वह तुम मुझे बता दो | अन्याय न होने देने वाले नियमों को 
बनाने का भी मुझे समय नहीं है, इसलिए वे भी मेरे लिए 
बना दो । यंत्र-शासत्र, पदार्थ-विज्ञान, रसायन, शिल्प विद्या--इन 
सबका अध्ययन करने लायक मेरे पास समय नहीं है, इसलिए 
मुझे कुछ ऐसी पुस्तकें दो, जिनसे में अपने ओज़ारों को, कार्य- 
पद्धति को, घरों को और गरमी तथा प्रकाश ग्राप्र करने की 
पद्धति को सुधार सकूँ । साहित्य, संगीत और कला के अध्ययन 
में व्यतीत करने के लिए मेरे पास समय नहीं हे, इसलिए आव- 
श्यक जीवनोपयोगी प्रेरणा तथा आनन्दमय आखासन मुझे दो ! 
कला की कृतियाँ मुझ्के प्रदान करो ! 

तुम कहते हो कि जो मजदूर लोग तुम्हारा काम कर देते 
हैं वे यदि न हुए तो तुम अपना महत्वपूणं और आवश्यक काम 
न कर सकोगे; ओर में कहता हूँ कि एक मजदूर भी इसी प्रकार 
यह घोषित कर सकता है कि यदि मुझे अपनी बुद्धि और अन्त- 
रात्मा की माँग के अनुसार धामिक शिक्षण, एक उचित राज- 
व्यवस्था --जो मेरी, मेहनत के फल को सुरक्षित रख सके--मेहनतत 


की कठोरता को मधुर बनाने वाला ज्ञान और 3उसे स्फूर्ति प्रदान 
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करन वाला कला का आनन्द नहीं मिलता, तो मेरे लिए 
यह असस्भव है कि में अपना महत्वपूर ओर आवश्यक कारये 
कर सकूँ, जो तुम्हारे कामों स कम महत्वपू्ं और आवश्यक 
नहीं है--जैसे हल जोतना, मेला उठाकर ले जांना ओर तुम्हारे घरों 
का साफ करना । अभी तक तुमने आध्यात्मिकता के नाम पर 
जो कुछ मुझे दिया है, वह मेरे लिए नितान्त निरुपयोगी हैं ! 
इतना ही नहीं, में तो यह भी नहीं जानता कि वह कभी भी किसी 
प्रकार उपयोगी हो सकता है। ओर जब तक कि मुर्के यह 
खुराक नहीं मिल जाती, जो प्रत्येक मनुष्य के लिए आवश्यक 
है, तब तक में तुम्हारे लिए शारीरिक भोजन पैदा नहीं कर 
सकता। द 

कैसा रहे, यदि किसान, कारीगर और मजदूर लोग ऐसा 
कहने लगें ? और यदि वे ऐसा कहें, तो यह कोई मज़ाक नहीं 
बल्कि बिलकुल सीधी-सादी न्‍्यायोचित बात होगी | यदि श्रमिक 
ऐसा कहे तो वह बुद्धिजीवी मनुष्य की अपेक्षा कहीं अधिक 
सत्य पर होगा; क्योंकि श्रमिकों द्वारा की गई मेहनत बद्धि-जीवी 
मनुष्य की मेहनत को अपेक्षा कहीं अधिक आवश्यक और अनि- 
बाय है और इसलिए भी कि बुद्धि-जीवी जो आध्यात्मिक भोजन 
देने का अभिवचन देता है वह यदि दे तो उसे कोई अड़चन ४ 


होगी; पर सजदूर को शारीरिक भोजन देने में एक अड़चन होती 
$ के 


चत्तीसवां परिच्छेद 
है ओर वह यह कि उसके पास जो भोजन-सामग्री है, वह खुद 
उसके ही लिए काफी नहीं है । 
यदि मज़दूर लोग हमसे यह सरल ओर न्यायोचित बात 
कहें तों हम बुद्धि-जीवी लोग क्या उत्तर देंगे? हम उनको 
किस प्रकार सनन्‍्तोष देंगे ? उनकी धार्मिक शिक्षा की माँग को 
क्या हम अपने मठों ओर मन्दिरों में जो कुछ होता है उसे देकर 
पूरा करेंगे ? सामाजिक सुव्यवस्था की माँग पर क्या हम उन्हें 
कानूनी पुस्तकें देकर सन्तुष्ट करेंगे, या प्रत्येक प्रकार के विभाग के 
'फैसलों अथवा कमिटियों और कमीशनों की रिपो्टों से ? उनकी 
ज्ञान-पिपासा को शान्त करने के लिए क्या हम नक्षत्रों और 
अहों की बनावट, आकाश-गंगा का हाल, काल्पनिक भूमिति, 
सूक्ष्मद्शी यंत्र द्वारा की हुई शोधों, आत्म-अनात्मवाद तथा 
घटाकाश-पटाकाश का वितण्डावाद और वैज्ञानिक विद्यालयों की 
अकृति पेश करके उन्हें सन्तुष्ट करेंगे? और उनकी कला-सम्बन्धी 
माँग के लिए हम क्या करेंगे ? क्या हम अपने असिद्ध कलाविज्ञों 
की पुस्तकें उन्तके सामने रक्खेंगे ? अथवा फ्रान्स देश के तथा 
अपने कलाविज्ञों के बनाये हुए नम्म स्तियों के चित्र, साटिन और 
-मखमल से सजे हुए दीवानखानों के प्राकृतिक दृश्यों अथवा 
गाहस्थ-जीवन के चित्र उनके सामने रक्खेंगे ? इनमें से कोई भी 
चीज़ उनके कास की नहीं है, और न कभी किसी के काम आ ही 
भफडे 


क्या करें ९ 


सकती है; क्योंकि हम लोग दूसरों के श्रम पर जीवित रहने का 
अधिकार प्राप्त करके ओर मजदूरों के लिए आध्यात्मिक भोजन 
तैयार करने की जिम्मेवारी महसूस न करके उस लक्ष्य को ही 
बिलकुल भूल गये कि जिसकी ओर हमारी सारी प्रकृतियाँ 
प्रेरित की जानी चाहिएँ । द 

हमें तो इस बात का पता तक नहीं है कि अमी-वर्ग को 
किस बात की जरूरत है; हम उनके जीवन के ढंग को, उनके 
विचारों को ओर उनकी भाषा को भी तो भूल गये हैं। हम-तो 
उनके अस्तित्व को ही एकदम विस्मृत कर बेठे हैं और किसी 
नये निकले हुए प्रदेश अथवा किसी नवीन जाति की भाँति हम 
उनका अध्ययंन करने बैठते हैं । अपने लिए शारीरिक भोजन की' 
व्यवस्था कराके हमने आध्यात्मिक भोजन की तैयारी का भार 
अपने ऊपर लिया था | किन्तु उस कल्पित अस-विभाग के परि* 
णखाम-स्वरूप कि जिसके अनुसार दम काम करने से पहले भोजन 
कर सकते हैं, इतना ही नहीं पीढ़ियों तक बिना काम किये खूब 
ऐशो-आरास के साथ रह खकते हैं, हमने अपने भोजन के एवज 
में कुछ चीज़ें तेयार की, जो हमें अपने तथा कला-विज्ञान के लिए डप- 
योगी माल्यम होती दें; किन्तु जो उन लोगों के तो किसी मसरफ़ 
की नहीं कि जिनकी मेहनत से हम इस बहाने जञाभ उठाते हैं कि. 


बदले में हम मानसिक तथा आध्याीमक भोजन उन्हें दंगे, ओर 
& कह 


बर्तासवां परिषच्छेद 
हमारी बनाई हुई ये चीज़ें उनके काम की नहीं । इतना ही नहीं बल्कि वे 
कुछ ऐसी हैं, जो उनकी समभ में ही नहीं आती ओर जिन्हें वे 
बुरा सममते हैं । 

हमने जो कतेव्य अपने लिए स्वीकार किया था उसे हम 
अपनी अन्धतावश इतना विस्म्ृत कर बैठ कि हमें यह भी 
योद न रहा कि हम जो काम करते हें वे किस लिए कर 
रहे हैं; और जिन लोगों की सेवा का भार हमने अपने ऊपर 
लिया था उन्‍्द्वीकी हम अपनी वेज्ञानिक तथा कला-सम्बन्धी 
प्रेत्तियों का विषय बनाते हैं | हम उनका अध्ययन करते हैं और 
अपने विनोद के लिए उनके जीवन को चित्रित करते हैं। हम 
बिलकुल भूल गये कि उत्तका अध्ययन करना तथा उनके जीवन 
को चित्रित करना नहीं, उनकी सेवा करना हमारा धम है । 

हमने अपने स्वीकृत कतंव्य को ध्यान से इतना उत्तार दिया 
है कि हमने इस बात को भी नहीं देखा कि विज्ञान ओर कला 
सम्बन्धी जिस काय का भार हमने लिया था उसे बहुत से दूसरे 
लोग कर रहे हैं ओर हमारा स्थान भरा हुआ है। ऐसा मालूम 
होता है कि हम लोग इधर इस बहस में पड़े रहे कि बीज-विहीन- 
सृष्टि होती हे कि नहीं, जीवों की स्वयम्भू उत्पत्ति कैसे होती है ? भूत- 
विद्या तथा परमाणओं के स्वरूप की तथा ऐसी ही अनेकों बादबों 
की चचा में लगे रहे; उधर लोगों को आध्यात्मिक भोजन की 


काजल, 


क्या करें १ 


आवश्यकता महसूस हुईं, इसलिए विज्ञान की दृष्टि में जो तिर-' 
:स्कूत और बहिष्कृत लोग थे उन्होंने इस काम को हाथ में लिया 
ओर लोगों की योग्यतानुसार उन्हें आध्यात्मिक मोजन देने लगे । 
। यूरोप में लगभग ४० बष से ओर रूस में १० वर्ष से सेकड़ों पुस्तकें, 
चित्र और गीत छप कर बँट रहे हैं, जिन्हें लोग पढ़ते हैं और 
गाते हैं ओर उनसे आध्यात्मिक शान्ति पाते हैं | किन्तु ये सब 
'बात उन लोगों के द्वारा नहीं होतों कि जिन्होंने आध्यात्मिक 
भोजन देने का ठेका लिया था | और हम लोग, जो इसी काम की 
रोटी खाते हैं, कुछ करते-धरते नहीं; चुपचाप बेठे देखा 
'करते हैं । 

हम डिसी खांस विषय के विशेषज्ञ हैं ओर हमारा एक 
खास काम है | हम लोगों के दिमाग हैं । वे हमें भोजन देते हैं. 
ओर हमने उनको शिक्षा देने का भार अपने जिम्मे लिया है। इसी 
शिक्षा के कारण हम शारीरिक श्रम से मुक्त हुए हैं। किन्तु 
प्रश्न यह है कि हमने उन्हें क्‍या शिक्षा दी है? लोगों ने 
दसियों-बीसियों-सैकड़ों वर्षों तक राह देखी, पर हम अभी तक 
आपस में ही वाद-विवाद कर रहे हैं, एक दूसरे से विनोद करते 
हैं, और विद्वानों को ही सिखाने-सममकाने की कोशिश 
'करते है । उन लोगों को तो हम बिलकुल भूल ही गये, इतना 


मूल गये कि दूसरे लोगों ने इन श्रमिकों को सिखाने-पढ़ाने ओर 
द््द्ध 


दस न.. कक 


बत्तोसर्वा पारच्छद्‌ 
रिमाने का काम अपने जिम्मे ले लिया और हम श्रम-विभाग की 
वाहियात बातों में ऐसे व्यस्त रहे कि हमें इस बात का पता भी 
न चला | इन सब बातों से यह बिलकुल स्पष्ट हो जाता है कि. 
लोगों के लिए अत्यन्त उपयोगी होने की जो बड़ी-बड़ी बातें 
हमने की थीं वे और कुछ नहीं, निलेज्न बहाना-मात्र थों ' 
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ह। क्‌ समय था, जा हमारे समाज का आध्यातिर क्‌ 

+ जीवन घमांचायों के हाथ में था। धम्माचार्यों ने 

लोगों को सुख्नी बनाने का जिम्मा लिया और इसके बदले में 

अपने को जीवन-मंघष में योग देने से मुक्त कर लिया, जो जीवन- 
'निवोह के लिए अनिवाय हैं | 

किन्तु ज्योंदी ऐसा हुआ, घर्माचार्य अपने काम को छोड़ 

बैठे और लोग उनसे विश्ुुख हो गये | चर्च का जो सर्वनाश 

हुआ, वहू वस्तुत: उसके कुकर्मों की वजह से नहीं हुआ, वह 

इसलिए हुआ कि कान्स्टनटाइन के जमाने में राज्ण्शक्ति पाकर 

चच के धप्ताचारियों ने अप के नियम को संग किया-- और उसके 


$ $। भ््‌ हब 


सेसीसवां परिच्छेद 


'परिणामनप्वरूप जो आलस्यथ और विलासिता उनमें घुसो, उसीनेः 
'उन ग़लतियों, उन कुकर्मों को जन्स दिया । 


ज्योंही च््च को श्रम से मुक्ति मिली और उसके हाथ में 
शक्ति आई, त्योंही, उसने उस सानव-समाज की सेवा का खयाल 
तो छोड़ दिया कि जिसकी सेवा का भार उसने अपन ऊपर लिया 
था ओर केवल निजी स्वार्थ-छाघन में लग गया | चर्च के अधि- 
_कारी आलस्य ओर विलास में फँस गय । 

इसके बाद राजनतंत्र न लॉक-जीवबन का नदृत्व ग्रहण किया 
उसने समाज के लिए न्याय, शान्ति, संरक्षण, व्यवस्था, शारी- 
रिक तथा मानसिक आवश्यकताओं की पूति आदि का भार 
अपने जिम्मे लिया ओर इसके बदले में राज के सेबकों ने 
जीवन-स्रथ्ष में योग देने के कर्तव्य से अपने को मुक्त कर लिया 
ओर राज्य-तंत्र के सेवकों को ज्योंही दूसरों के श्रम का उपयोग 
करने का अधिकार प्िल गया स्योंही उन्होंने भों च्च के अधि- 
कारियों की तरह व्यवद्वार करना शुरू कर दिया | 


तब लोग उनके ध्यान से उतर गये ओर राजा से लेकर छोटे: 
'स-छोटे सिपाही तक ने अपने को आलस्य ओर इहुगचार के 
ड्वार्थों में सांप दिया और वह कहीं एक जगह नहीं--रोम, फ्रांस, 


डग्लेण्ड, रूस, ओर अमेरिका--सभी जगह हुआ । अब लोगों का 
पृ 


क्या करें ! 


राज्य पर से विश्वास उठ गया है और वे अराजकता को आदश 
मान कर उसके लिए प्रयत्न कर रहे हैं । क्‍ 

राज्य-शक्ति की सहायता पाकर कला ओर विज्ञान ने भी 
बिलकुल ऐसा ही किया । उन्होंने राज्य को कायम रखने का; 
वचन दिया ओर अपने लिए बिना कुछ श्रम किये दूसरों के श्रम: 
से लाभ उठाने का अधिकार प्राप्त कर लिया । इस प्रकार वे 
अपने कर्तव्य से च्युत हुए । इनमें जो खराबियाँ पेदा हुईं, वे भी: 
इसीलिए कि अ्रमात्मक अ्रम-विभाग की कल्पना के अनुसार 
उन्होंने दूसरों के श्रम पर जीने का अधिकार माँगा ओर इस 
प्रकार अपने जीवन का ध्येय भूल बेठे । उन्होंने लोऋ-हित को. 
अपनो प्रवृत्तियों का लक्ष्य न बना कर कल्ला और विज्ञान की कुछ 
विचित्र बातों को अपना ध्येय बनाया । और अपने पूवबर्ती 
धर्माचायों तथा राज्याधिकारियों की भाँति वे आलस्य ओर 
दुराचार में फँस गय--यह ठोक है कि इनका पतन केवल 
बौद्धिक है, क्योंकि शारीरिक बुराइयों में ये अपने पृव॑वर्ती लोगों: 
की तरह व्यस्त नहीं हुए । 

यह कद्दा जाता है कि विज्ञान ओर कला ने मनुष्यन्समाञ 
के लिए बहुत काम किया है । और यह ठीक है । 

किन्तु एक बात ध्यान में रखने लायक़ है कि चर्च और 


'राज-्तेज द्वारा भी लोगों को बहुत लाभ पहुँचा | किन्तु वह 
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डसलिए नहीं कि उन्होंने अपनी शक्ति का दुरुपयोग किया, ओर 
न इसलिए कि उनके संचालकों ओर सेवकों ने मनुष्य-जीवन के 
लिए सांशरणवः अनिवार्य श्रम-घर्म को छोड़ दिया था; बल्कि 
इसलिए कि एनके अन्द्र ऐसे ज्लोगों की भी संख्या पयोप्र रही, 
जो इसानदार ओर अपने कतंव्य के प्रति सच्चे थे । 

विज्ञान और कला # सम्बन्ध में भी यही बात है। विज्ञान और 
कला ने संसार के लिए बहुत कुछ किया है; किन्तु जो कुछ हुआ 
है बह इसलिए नहीं कि इन विधाओं से सम्बन्ध रखने वालों को 
पुराने ज़माने में कभी-कभी ओर आजकल हमेशा अपने को श्रम 
से मुक्त करन का मौक़ा मिला, बल्कि इसलिए कि कुछ प्रतिभा- 
शाली पुरुष अपने इन अधिकारों को काम में न लाकर सनुष्य- 
समाज की प्रगति को आगे बढ़ाते रहे हैं। रोम का प्रजा-तंत्र 
इतना बलवान था, इसका कारण यह नहीं था कि उसके नागरिक 
व्यभिचारी जीवन व्यतीत कर सकते थे। उसको उन्नति का कारण 
तो यह था कि उसमें बहुत स सुयोग्य और चरित्रवान लोग थे । 
कला ओर विज्ञान के लिए भी यही बात है । 

विद्वानों ओर कल्लाविज्ञों का जो वर्ग भूठे श्रम-विभाग के आधार 
पर दूसरे लोगों के श्रम से लाभ उठाने का अधिकार माँगता है बह 
सच्चे विज्ञान और सच्ची कला की प्रगति को सहायता नहीं दे 
सकता, क्योंकि मूठ सत्य को पेदा नहीं कर सकता | 


क्या करें $ 


हम अपने इन खा-पीकर मस्त रहने वाले कि तु निबेल और 
अशक्त घुड्धिजोबी लोगों की स्थिति के कुछ इतने अभ्यस्व हो 
गये हैं कि यदि हम किसी विद्वान अथवा कज्ञा-विज्ञ को हल 
जोतते तथा खाद को गाड़ी हॉँकते हुए देखें तो यह बात हमें बड़ी 
अजीब-सी माछ्म होगी । हम समझते हैं. कि यदि बह ऐसा 
करेगा तो वह नष्ट हो जायगा, ःसकी खारी विद्वत्ता उसमें से निकल 
जायगी, और उसने अपने हृदय में जिन कलामय मूर्तियों की 
कल्पना कर रखी हैं वे खाद से मेली हो जायेगी । सचमुच 
इस स्थिप्रि के हम इतने आदी हो गये हैं कि हमें इस बात पर 
अख्य् नहों होता कि हमारे विज्ञानाचायं--अथोत वे लोग जिनका 
काम सत्य की शोध और उसका प्रचार करना है--दूमरे लोगों को: 
अपने निजी काम करने के लिए बाध्य करते हैं, जिन्हें वे स्वयं 
मज़े में कर रूकते हैं ओर अपना बहुत सा समय खाल्ल्‍यीने, 
हुका सिम्रेट पीने; बागूजिनोद, उपन्यास ओर पत्र पढ़ने तथा नाटक- 
सिनेमा देखने में गुज़ार देते हैं। हम अपने-दाशेनिकों को होटल, द 
नाटक या नाच में देखते हैं तो हमें आश्चर्य नहीं होता । हम जब 
सुनते हैं कि कलाबिज्ञ लोग कि जो हमारो आत्मा को आनन्द 
और स्कूति प्रदान करते हैं, शराब पीते हैं, ताश खेलते हैं, दुख- 
रित्र खियों की संगति में जीवन व्यतीत करते हैं, या इनसे भी 
बुरे-बुरे काम करते हैं, वो हमें आश्रय नहीं होता ! 
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विज्ञान और कला सुन्दर चीज़ें हैं। यह ठीक है ओर इसी- 
लिए तो और भी उन्हें दुराचार के संघग से दुषित नहीं करना 
चाहिए; अथांत्‌ मेहनत करके अउनी ओर दुसतें को सेवा करके 
जीवन सुधारने का जो प्रत्येक मनुष्य का खाभात्रिक कवेच्य है 
उससे अपने को मुक्त कर ऊे कतंठ्य-श्रष्ट न होने देना चाहिए । 
विज्ञान ओर कला ने संपार को बहुत उन्नति को है । हाँ, 
की है । किन्तु यह उन्नति इस तरह नहीं हुई है कि विज्ञान और 
कला से सम्बन्ध रखने वाले लोगों ने अपने उपदेश से ही नहीं, 
अपने आचरणों से लोगों को बलात्कार की शिक्षा दी हैं; यह 
बताया है कि हाथ से मेहनत करके प्रकृति के साथ सतत होते 
'शहने वाले जीवन-संवर्ष में योग देने का जो सर्वभ्थम और 
'न्स्संदिग्ध सानत्री कतंव्य है, उससे अपने को. भुक्त करने के लिए 
दूसरों के दुःख-द्द को पर्चा न करके जबरदस्ती उनके कष्ठ-साध्य: 
अम का उपभोग किया जा सकवा है । 


अरलियिका+क०.. पक टी इापका+-% कै? हैक के4० #म्क। 
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कि न्तु, आप कहेंगे, आज जो अलाघारण सफलता 

ओर प्रगति विज्ञान ओर कला में हम देख रहे 

हैं वह उसी श्रम-विभाग का ही तो फल है कि जिसके अनुसार 

वैज्ञानिक तथा कलाविज्ञ लोग अपनी आजीविका उपाजन - करने 
$ कतेव्य से मुक्त कर दिये जाते हैं । 

यदि प्रत्येक मनुष्य के लिए हल जोतना लाजिमी होता तो इतनी 

जबरदस्त उन्नति होना असम्भव था | अ्रकृति के ऊपर मनुष्य की 

सत्ता बढ़ाने वाली ये आश्रयजनक सफलतायें आपको न मित्र 

पाती । मनुष्यों को आश्रय में डालन वाली ज्योतिष-सम्बन्धी वे 

शोधें आंपकों न मिलती कि जिनसे जहाज़ चलाने में मदद मिल 


रही है। इसके बिना ये जहाज़, रेल, तार, पुल, पहाड़ी छझुरंगें, 
"श६छ 
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'फोटो, टेलीकोन, सीने की मशीनें, फ़ोनोम्राफ आदि बाजे, बिजली, 
बुरदर्शी- यंत्र, सूक्ष्म-दर्शी यंत्र, दूर की चीज़ें अथोत्‌ -वारे आदि 
“किन तत्त्तों के बने हैं, इस बात को बताने वाले यंत्र, कोरोफाम, 
कारबोलिक एसिड आदि कहाँ से आते ? 

मैं यहाँ उन सब चीज़ों को गिनाने की चेष्टा न कछँगा कि 
'जिनपर दमारी शताब्दी को गये है; यह गिवती और हमारे 
महान कार्यों का बखान किसी भी सपम्ताचारपत्र और लोकग्रिय 
पुस्तक में आसानी से देखने को मिल सकता है। हस इन 
बातों की बार-बार चचा करते हैं और अपनी प्रगति पर ऐसे 
'फ़िदा हो रहे हैं कि अपनी तारीफ़ करते नहीं अधाते । ऐसा 
मालूम होता है कि सचमुच हम यह विश्वास करने लग गये हैं 
“कि विज्ञान ओर कला की हमारे ज़माने में जेसी उन्नति हुई है 
वेसी पहले कभी नहीं हुई । ओर चूँकि यह सब प्रगति इसी अम- 
“विभाग के कारण हुई है, इसलिए यह केले हो सकता है कि हम 
उसका समथन न करें १ द 

थोड़ी देर के लिए मान लीजिए कि हमारे देश को जन्नति 
-बास्तव में असाधारण और आश्रयजनक है, यह भी मान लें कि 
यह हमारे लिए परम-सोभाग्य की बात है कि हम ऐसे असावा- 
'शण समय में रह रहे हैं । किन्तु आज जिन सफतताओं पर हम 
'इतने फूल रहे हैं उनका वाह्तत में कितना सूर्य है, यह हमें देखना- 
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चाहिए और इसकी जाँच हमें अपने आराम ओर “सन्तोष को 
देखकर नहीं वरन अम-विभाग के उसी सिद्धान्त के अनुसार 
करनी चाहिए । अर्थात्‌ हमें यह देखना होगा कि वेज्ञानिकों का: 
बौद्धिक श्रम उन लोगों को कितना फ्रायदा "हुँचाता है कि जिनके 
सिर पर अपना बोझ डाल कर वे अपन को श्रम के कतेब्य से. 
मुक्त कर लेते हैं । 

'निस्सन्देह, प्रगति तो आश्रयजनक हुई है; .डिन्तु किसी: 
दुर्भाग्य के कारण, जिसे वेज्ञान्क लोग भी मानते है, उससे अभी 
तक मजदूर लोगों को स्थिति सुधरी नहीं उलटी कुछ. 
बिगड़ ही गई है । 

यह ठीक है कि एक मज़दूर आज पेदल चलने के बजाय 
रेल में सफ़र कर सकता है; डिन्तु यही वह रेल है, 
जिसके कारण उसके जंगल जला दिये गये हैं ओर उसकी आँखों 
के सामने से उसकी रोटी लेकर बहुत दूर पहुँचा दी गई है ओर 
उसे इस दशा को पहुँचा दिया है कि वह रेल के मालिकों का' 
क़रीब-क़रीब गुलाम-सा बन गया है । 

भाफ के इंजिनों ओर मशीनों की;कृपा से आज वह सस्ता 

ओर खराब कपड़ा रूरीद रूकवा है सही, किन्तु इन्हीं इंजिनों 
ओर मशीनों के बदोलत तो प्सकी रोड छिन गई है और वह 


कारखतने के मालिकों का ऋ्रीतदास हो रहा है. 
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यह ठीक है कि तार का उपयोग करने की उसे मनाई नहीं 
है; पर वह उसका उपयोग नहीं करता, क्योंकि उसके पास 
इतने पेसे ही नहीं हैं ! किन्तु इस तार-बर्की की ही बदोलत उसे यह 
मालूम होने से पहले ही कि उसको चीजु को इस समय मोंग है 
ओर उसकी क्रीमत बढ़ गई है, उसकी आँखों के आगे ही धनिऋ'३ 
के द्वारा सस्ते मूल्य पर उसको चीजें खरीद ली जाती हैं । 

आज टेलीफोन, टलिस्कोप, उपन्यास, सिनेमा, चित्र-शालायें 
आदि बहुत सी चीजें मोजूद हैं; किन्तु मजदूर को इनसे कुछ 
जल्ञाभ नहीं मिल पाता, क्‍योंकि थे चीज़ें उसको हेय आधथिक 
अवस्था के कारण उसकी पहुँच से बाहर हैं । 

इस प्रकार हम देख सकते हैं कि इन आश्चय-जनक शोधों, 
आविष्कारों ओर कला-मंय क्ृतियों ने मज़दूरों के जीवन को 
यदि द्वानि नहीं पहुँचाई है ठो कम-से-कम उनके जीवन में सुधार 
तो नहीं ही किया है--ओर इस बाद पर सब वैज्ञानिक सहमत हैं। 

इस तरह दम अपझे सवा और सुख-सन्‍्तोष की बात छोड़- 
कर यदि आजकल के विज्ञान ओर कजा की सफलता को. उसी 
कंसोटी परे कर्से--अथात्‌ श्रमिक वग की उपयोगिता की दृष्टि से 
देख कि जिसके कारण वतेमान श्रम-विभाग का समर्थन किया 
जाता है, तो हमें पता चलेगा कि हम जो इतना सनन्‍्तोष अकठ 
करते हैं उसका वास्तव में कोई कारण नहीं है । 
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एक किसान रेल की सवारी करता है, किसान की स्त्री कपड़ा 
खरीदती है, मोंपड़ी में मिद्टी के तेल का दीपक जलता हैं. और 
किसान दियासलाई के द्वारा अपनी बीड़ी पीता है--यह सब बड़ा 
अच्छा है; किन्तु इतने ही से हमें यह कहने का अधिकार 
कहां मिल जाता है कि रेल ओर कल-कारखानों से इन लोगों का 
कल्याण हुआ है ? 

यदि कोई किसान रेल में सफ़र करता है, लेम्प, कपड़ा और 
दियासलाई खरीदता है, तो सिफ्र इसलिए कि हम उसे ऐसा 
करने से रोक नहीं सकते; किन्तु यह बात तो हम सभी लोग अच्छी 
तरह जानते हैं कि रेल और कल-कारखाने इन लोगों के लाभ के 
लिए नहीं बनाये गये थे । तब फिर राह चलते यदि कुछ लोगों 
को लाभ पहुँच जाता हो तो वह दलील इस बात को साबित करने 
के लिए केसे पेश की जञा सकती है कि ये चीज़ें लोगों के फायदे 
के लिए बनी हैं ( क्‍ 

हम सब लोग अच्छी तरह ज:नते हैं कि इंजीनियर ओर 
पूँजी-पति रेल और कल-कारखाने बनते समय स़ादूरों का 
खयाल करते हैं तो केवल इसलिए कि उनका किस प्रकार अधिक 
'से अधिक उपयोग किया जा सकता है ओर इस बात में वे यूरोप 
में, अमेरिका में ओर रूस में भी पूरी तरह कामयाब हुए हैं । 

प्रत्येक द्वानिकारक चीज़ के साथ कुछ लाभदायक बात भी: 
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'रइती है | घर में आग लग जाने पर हम वहाँ जाकर ताप सकत 
हैं और काई जलती हुई लकड़ी उठाकर हम बीड़ी भी सुलगा 
सकते हैं | पर क्‍या इन लाभों के कारण हम यह कहते हैं, या 
हमें ऐसा कहना चाहिए, कि आग लग जाना उपयोगी है १ 

हम चाहे सो करें, पर हमें अपने को धोखे में नहीं डाज़ना 
चाहिए । रेल और कल-कारखाने तथा मिट्टी का तेल और 
दियासलाई किस लिए निर्माण होते हैं, और पेदा किये जाते 
हैं, यह सब हम जानते हैं | एक शिल्पी जब रेल बनाता है तो 
या तो वह सरकार के लिए बनाता है, जिससे युद्ध में आसानी 
हो, या पूंजीपतियों को आथिक लाभ पहुँचाने की खातिर । वह 
जब कोई मशीन बनाता है, तो वह अपने ओर पुूँजीपतियों के 
लाभ को ही दृष्टि में रखकर बनाता है । 

: बह जो कुछ बनाता है, या सोचता है, बह सब सरकार, 
चूँजीपति तथा घनिक लोगों के लिए ही करता है। उसके जो 
सघसे अधिक चातुये-पूर्ण आविष्कार होते हैं, वे या तो तोप, 
बन्दुक, नौका-ताशक यंत्र और क्रंदखानों की भाँति लोगों को 
शकइमस हानि पहुँचाने वाले ही होते हैं; या फिर वे फेवल व्यर्थ 
डी नहीं बर्िकि उनको पहुँच से बिलकुल बाहर होते हैं--- जैसे 
बिजली की रोशनी, टेलीफोन, ओर ऐशों-आराम की अनेकों 
चीज़ें; या फिर वे ऐसी चौजें होतो है, जो उन्हें पतित बना 

॥ है। जम 


क्या करें ९ 
देती हैं और उनजी जेब से अन्तिम पाई तक निकाल लेठी हैं--- 
जैपे शराब, अफ्रीम, तम्बाकू, जेबर आदि चम्क-इमक वाली 
शौक्नीनी की तथा ऐसी ही अन्य बहुत सी छोटी-मोटी चीजें । 

विज्ञान कोर कला के पुजारी तभी यह बात कह सकते थे 
कि उनकी प्रवृत्ति लोकोपयोगी है, जब कि उन्होंने लोगों को लाभ: 
पहुँचाने के लिए ही उन कामों को किया होता, जैसा कि . के 
आजकल सरकार और पूजीपतियों की सेवा को लक्ष्य में रख 
कर अपनी प्रवृत्तियों को संचालित कर रहे हैं । 

हम ऐसा उसी हालत में कह सकते थे कि जब वेज्षानिकों 
ओर कला-विज्ञों ने लोगों की आवश्यकताओं को अपनी दृष्टि में 
रख कर काम किया होता । किन्तु बात ऐसी नहीं है । 

विद्वान लोग तो अपने-अपने पवित्र कामों में लगे हुए हैं । 
वे परमाणुओं के प्रथककरण ओर सितारों के रंग से उनके तत्तवों 
को पहचानने की क्रिया में तथा ऐसी ही शोधों में व्यस्त रहते 
हैं; किन्तु कुल्हाड़ी किस प्रकार बनाई जाय, किस प्रकार की 
कुल्हाड़ी से लकड़ी कादना अच्छा है, कौन-सा आटा अधिक 
अच्छा होता है, किस प्रकार के आटे की रोटी बनाई जाय, 
आटा किस प्रकार गूंदा जाय, खमीर किस प्रकार उठाया जाय, 
अंगीटठी किस प्रकार बनाई ओर गरम की जाय, किस प्रकार के 
खाने-पीने और बर्तन आदि का उपयोग अधिक लाभदायकः 
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होगा और इन चीज़ों को आसानी से कैसे तैयार किया .जा 
सकता है--इन बातों की ओर विज्ञान कभी ध्यान देने का कष्ट 
ही नहीं उठाता और कभी ध्यान देता भी है तो बहुत थोड़ा । 

किन्तु सच पूछिए तो यह सब विज्ञान के ही काम हैं 

में जानता हूँ के खुद अपनी ही व्याख्या के अनुसार 
विज्ञान व्यर्थ होना चादिए, उसका कोई लक्ष्य--अथात्‌ उपयो- 
गिता का खयाल-न होना चाहिए। किन्तु यह ते एक धुष्ठतापूरों 
बहाना मात्र है । 

विज्ञान का काम लोगों की सेवा करना है | हमने तार,. 
टेलीफोन, फ़ोनोग्राफ तो बनाये; किन्तु लोगों के जीवन में हमने 
कोन सा सुधाः ओर कोन सी उन्नति को ? हमने कीड़ों को लाखों 
की संख्या में खोज निकाला, तो इससे क्या, बहुत पुराने जमाने 
से जो पालतू शानवर चले आते है उनमें हमने एक भी जानवर 
की वृद्धि की ? अर्भा बहुत से जंगली प्शु-पक्षी हैं, पर क्या हमने 
कभा उन्हें पालतू बनाने का उद्योग किया ? 

बनस्पतिशास्त्रियों ने कोष्ठकों ((८।७) की शोघ की, कोष्टकों 
में से अणुओं को खोज निकाला, इन अणुओं में से किसी अन्य 
चीज़ को ओर उस अन्य चीज़ में से भी किसी अन्य चीज को 
खोजने की चेष्टा की ! 


ये काम तो सदा लगे ही रहेंगे ओर कभी खत्म न होंगे:. 
१३%. 


क्या कर ह 


इसलिए विद्वान्‌ लोगों के पास उपयोगी और लाभदायक काम 
करने के लिए समय ही नंदों। यही कारण है कि प्राचोत-तम समय 
में गेहँ और दालों आदि की खेती होती थी ओर अबतक आहू 
को छोड़ कर मनुष्य को पोषण देने वाले एक भी पोधे की अमि- 
वृद्धि नहीं हुई है और आल की शोध का श्रेय भी वेज्ञानिकों को 
'नहीं है । हमने जलमग्न नोकान्‍ताशक यंत्र का आविष्कार किया, 
घर में नालियों की व्यवस्था की; किन्तु चखा, कथा, हल, कुल्हाड़ी, 
नाज निकालने का यंत्र, बाल्टियाँ और खेती तथा रोज़ मरा के इस्ते- 
माल की चीज़ें बिलकुल पहले ही जैसी हैं। यदि इनमें से किसी 
चीज़ में उन्नति हुई है तो वह विद्वानों द्वारा नहीं बल्कि बेचारे 
बिना पढ़ें-लिखे लोगों के द्वारा ही हुई है । 

कला के सम्बन्ध में भी यही बात है । बहुत से लोगों को 
महान्‌ लेखक माना जाता है | हमने सावधानी के साथ उनके 
लेखों का विश्लेषण किया है; हमने उनपर ढेरों आलोचनायें 
लिखी हैं और उन आलोचनाओं पर अनेकों आलोचनायें लिखीं; 
हमने चित्रशालाओं में चित्रों का संग्रह किया औरकला के विभिन्न 
विभागों का ध्यान-पूर्वक अध्ययन किया; हमने ऐसे मिश्रित वाद्य- 
संगीतों ओर नाव्य-संगीतों का आविष्कार किया है, जिन्हें स्वयं 
हम ही मुश्किल से सुन और समम पाते हैं; किन्तु हमने लोक- 


प्रिय बाद्यों में, गीतों, में, कहानियों और लोगों केलिए रूपकों में 
पृ ने 
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कितनी वृद्धि की है ? हमने लोगों के लिए कौन से चित्न, कौन से 
गीत बनाये हैं ९ क्‍ 

पुस्वके और चित्र प्रकाशित होते हैं सही, और हारमोनियम 
भी बनते हैं, किन्तु हमने इनके बनाने में कोई भाग नहीं लिया। 

विशेष आश्रय की बाव तो यह है कि जिन ज्षेत्रों में विज्ञान 
ओर कला को लोगों के लिए अधिक उपयोगी होना चाहिए वहीं, 
उन्हीं क्षेत्रों में, उन्होंने ग़लत रास्ता इख्तियार किया है और इसी 
कारण वे उपयोगी होने के स्थान पर हानिकारक हो उठे हैं । 
शित्पी, यंत्रशात्ली, शिक्षक, कलाकार और लेखेझ--इन सब के 
पेश ऊपर से देखिए तो लोगों की सेवा के लिए बने हुए दिखाई 
देते हैं । किन्तु होता क्या है ? आज जो कुछ हो रहा है, उससे 
लोगों को उलटी हानि पहुँचती है । 

शिल्पी तथा यंत्र-शाखत्री को काम करने के लिए पूँजी चाहिए; 
बिना पूँजी के वे कुछ भी नहीं कर सकते । इनका सारा ज्ञान 
इस प्रकार का हैं कि उसका उपयोग करने के लिए अच्छी पूँजी 
ओर काझ़ी संख्या में मजदूर चाहिएँ | खुद अपने खर्च के लिए 
उन्हें प्रति वष हज़ार-पन्द्रह सो रुपये. चाहिएँ । इसीलिए वे 
किसी गाँव में जाकर नहीं रह सकते, क्‍योंकि वहाँ उनको कोई 
इतना पारिश्रमिक न देंगा । उनका पेशा ही उन्हें कुछ ऐसा बना 


देता है कि वे लोगों की सेवा के लायक नहीं रहते। 
७४ 


क्या कर १ 


पुल की महरात्र कितनी बड़ी है, यह थे उच्चगणित के द्वारा 
बता सकते हैं । इ'जिन में ताकत को मालूम करना और उस 
ताक़त को दूसरी मशीनों में संचालित कराना वे समकक सकते हें; 
किन्तु सावारण शारीरिक श्रम करने में वे असमर्थ हैं। हल 
या गाड़ी की मरम्मत करना या उसमें सुवार करता नहीं ज्ञानते; 
नदी को किस प्रकार पाया व बनाया जा सकता है, इसका उन्हें 
बहुत हो कम्र पता है-- यदि हम किसी साधारण किसान से 
उनकी स्थिति का मिलान करें । 

वे इस जीवन को बिलकुज नहीं समझ पाते-उतना भी नहीं 
कि जितना ग़रीब से गरीब किसान सममता है। उनके लिए 
कारखाने ओर बहुत से आदमी काम करने # लिए चाहिएँ । 
बाहर से मशीनें भी मेगा दी जायें, तब वे अपना काम कर सकेंगे। 
किन्तु आज जो लाखों-करोड़ों किसान दुदंशा-मस्त हो रहे हैं, 
उनको किस प्रकार मदद दी जाय ओर उनकी कठोर ज़िन्दगी को 
किस तरह कुछ सुगस बनाया जाय, यह न तो वे जानते ही हैं 
ओर न ऐसा कुछ कर ही सकते हैं । इससे साफ़ मालूम होता 
है कि अपनी विद्वत्ता तथा अपनी आदतों ओर अपनी आवश्यक- 
ताओं के कारण वे इस काम के लायक बिलकुत् ही नहीं हैं । 

डाक्टरों की स्थिति तो ओर भी खराब है । उनकी कल्पित 
विद्या तो कुछ ऐसी है कि वह उन्हीं लोगों के रोगों को दूर. कर 


बृछप४ं 
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सकती है कि जो बिलकुल निरम्मे हैं और जो दूसरे लोगों की 
मेहनत का लाभ उठा सकते हैं । ठीक अपने विज्ञान के अनुसार 
काम करने के लिए तो उन्हें ओज़ार, ओषधि, स्वास्थ्यप्रर भकान, 
खाना, नालियाँ आदि कितनी ही खर्चीली चीजों की जरूरत हैँ । 
अपनी फ़ीस के अलावा वे ऐसे ख्चों का मगालबा करते हैं कि 
शक रोगी को अच्छा करने के लिए बेचारे सैकड़ों लोगों को 
आूर्खो मरना पड़ता है, क्योंकि बे मेहनत करके ओर अपना पेट 
काट-काट कर उसके लिए खर्चा जुटाते हैं ! क्‍ 

इन लोगों ने बड़ो-बड़ी राजधानियों में बड़े-बड़े विद्वान 
लोगों से शिक्षा पाई है, जो सिफे ऐसे ही बीमारों का इलाज कर- 
ते थे कि जिनको वे अस्पताव में रख सकते थे, पर जो स्वयं 
अपने पेसे से सब जरूरी दवाइयाँ तथा ओजार खरीद कर रख 
सकते हैं और जो सलाह मिलते ही उत्तर से दक्षिण को जल- 
वायु के परिवतनाथ जाने में समथ हों | 

यह डाक्टरी विद्या इस भ्रकार की है कि भ्रत्येक गाँव का 
डाक्टर इस तरह की शिकायतें करता रहता है कि गाँव के गरीब 
किसानों ओर मजदूरों का इलाज करना बड़ा मुश्किल है, क्‍योंकि 
स्वास्थ्यप्रद घर रहने के लिए वे नहीं पा सकते; कोई अस्पताल 
नहीं है, अकेले वह सारा काम नहीं देख सकता, उसे सहायता 
के लिए सत्रअसिस्टेन्ट-सजन की जरूरत है । 

हू 84 


क्या करें ९ 


किस्तु वास्तव में इन संब बातों के अर्थ क्या हैं ९ 

इसके अर्थ यह हैं कि जीवन की झ्ावश्यकताओं की पूर्ति 
न हो सकना ही लोगों के समस्त कष्ठों का कारण है, यही बीमा- 
रियों का शत है--इसीसे के फेलती हैं और अच्छी नहीं 
हो पाती ।! अब विज्ञान श्रम-विभाग के मंडे-तले खड़ा हुआ 
अपने समथकों को सहायता के निमित्त बुलाता है । 
विज्ञान तों अमीरों के चारों ओर सन्‍तोष के साथ अपना 
स्थान बना लेता है ओर उन लोगों को अच्छा करने की कोशिश 
करता है कि जो सभी जरूरी चीजें प्राप्त कर सकते हैं। और 
उसी पद्धति के अनुसार वह उन लोगों के औषध-उपचार के 
लिए भी भेजता है कि जिनके पास जुरूएत के लायक भी पैसा 
नहीं है। किन्तु इन डाक्टरों के पाल कोई साधन नहीं है और 
इसलिए वे साधन उन्हीं लोगों से इकट्रे करने चाहिएँ, जो जरदी 
ही बीमार हो जाते हैं और साधन न होने के कारण नोरोग नहीं 
हो सकते | 

चिकित्सा-शाख्र के समथक कहते हैं कि अभी तक यह विद्या 

पूर्ण रूप से विकसित नहीं हुई है । 

अवश्य ही सात्यम पड़ता है कि वह अभी विकसित नहीं: 
हुई, क्योंकि यद्--इश्वर न करे--यह कहीं विकसित हो गई ओर 
इसका अधिक भ्रचार हुआ- ओर जिले में दो डाक्टरों ओर 
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चॉती सवां परिच्छेद 
दाइयों तथा दो असिस्टेन्ट-सजनों के बजाय कहीं बीस-बीस 
डाक्टर भेजे गये, जैसा कि ये लोग चाहते हैं, तब इसका परि- 
जाम यह होगा कि कोई इलाज, कराने वाला नहीं रहेगां। लोगों 
के लाभ के लिए वेज्ञानिक सहयोग बिलकुल दूसरी ही तरह का 
होज़ा चाहिए ओर जैसा वास्तव में होना चाहिए वह अ्रभी 
आरंभ भी नहीं हुआ है । 

उसका आरम्भ तब होगा, जब विज्ञान वेत्ता, शिल्पी और 
डाक्टर लोग उस श्रम-विभाग को अथवा! यों कहिए कि दूसरों 
के श्रम को छीन लेने की पद्धति को, कि जो आजकल प्रचलित 
है, उचित ओर न्याय सममना छोड़ देंगे ओर जब वे, यह सममने 
लगेंगे कि दजारों-लाखों की तो बात ही नहीं, हजार-पाँच सौ की 
रकम भी अपनी सेवाओं के बदले में लेना अनुचित है ओर 
खास तौर पर उस समय जब कि विज्ञान-वेता लोग मजदूर 
लोगों के साथ बिलकुल उन्हींकी तरह हिल-मिल कर रहने 
लगेंगे ओर केवल सेवा-भाव से अपनी शिल्प-विद्या, कला- 
कौशल और ओषध-ज्ञान का उपयोग लोगों के लाभ के 
लिए करेंगे | 

किन्तु इस समय तो वेज्ञानिक ज्ञोग जो मजदूरों की मेहनत 
पर जीवन व्यतीत करते हैं, सर्व-साधारण के जीवन की घ्थिति 
को बिलकुल भूल गये हैं। जैसा कि वे ख़द कद्ते हैं, वे उनकी 

' $क 
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'परिस्थिति की उपेक्षा करते हें और फिर यह देख कर सचमुच 
अपने मन में बुरा मानते हैं कि उनके काल्पनिक ज्ञान और उप- 
बार से लोगों का लाभ नहीं होता । 

'चिकित्सा-शाखत्र ओर शिल्पन्शालत्र तो वास्तव में अभी बिले-' 
कुल अछूते ही हैं । श्रम के समय को किस प्रकार विभक्त किया 
जाय, कौन-सा खाना अधिक उपयोगी होगा, किस तरह के 
'कपड़े पहनना ज्यादा अच्छा है, सर्दी ओर नमी को किस प्रकार 
दूर किया जाय, बच्चों की किस तरह नहलाया-धघुलाया जाय, 
किस तरह रन्हें.दूध पिलाया जाय, किस तरह ध्नका पालन- 
पोषण किया जाय--ये प्रश्न हैं, जो मजदूरों की आजकल को 
स्थिति में आवश्यक मार्म होते हैं किन्तु जिनको आज .तक 
किसी ने हल करने की कोशिश नहीं की ! 

चैज्ञानिक शिक्षकों के सम्बन्ध में भी यही बात कहीं जा 
सकती हे । विज्ञान ने शिक्षण का प्रबन्ध भी कुछ इस ढंग से 
दिया है कि वेज्ञानिकर पद्धति की शिक्षा केबल उन्हींको आप्त दो 
सकती है कि जो धनिक हैं ओर इजीनियरों व ड्राक्टरों को 
भाँति ये शिक्षक भी अनजान में अनयास ही धन. की ओर 
आकर्षित हो जाते हैं ओर खास कर रूस देश के शिक्षक सर- 
कार की ओर खिंच जाते हें। 

- इसके सिवा ओर हो ही क्या सकता है ? क्‍योंकि बेचओं, 
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चऑतीसवां परिच्छेद 
खलोब, नकशों, पुस्तकालयों आदि से सज्जित सुव्यवस्थित स्कूल 
छक ऐसी-चींज्ञ है कि जिसको जारी रखने के लिए लोगों पर 
लगान दोहरा क्र देना पड़ेगा । ओर यद्दट साधारण नियम है कि 
, जितना ही अधिक वैज्ञानिक ढँग पर स्कूल चलाया जायगा उतना 
ही. वह अधिक खर्चीला होगा । बस, विज्ञान की तो यह इच्छा 
है कि ये स्कूल चलें और कर दूना कर दिया जाय । अब बच्चों 
के जिए भी मेहनत करना जरूरी हो जाता है, क्‍योंकि नहीं तो 
लोग दोहरा कर अदा नहीं कर सकते--खास कर गरीब लोग । 
विज्ञान के समर्थक कहते हैं, शिक्षण से लोगों को अब भी 
'फायदा तो द्वोतां है, किन्तु यदि यह बृद्धिप्राप्त कर ले तो और भी 
अच्छा होगा ।' किन्तु यदि इसकी ऐसी वृद्धि हुई कि आज जिन 
जिलों में प्रायः २० स्कूल होते हैं उनके बजाय १०० होने लगें, 
ओर सब वेक्षानिक ढंग के, और यदि माता-पिता -पर उनके 
सचथ्चालन का खा जुटाने का भार रहा तो वे और भी अधिक 
गरीब दो जायेंगे और उन्हें अपने बच्चों से मेहनत कराने की और 
भी ज़्यादा ज़रूरत हो जायगीं | 
तब फिर क्‍या किया जाय ९ 
इसका वे यह उत्तर दंगे--'सरकार स्कूल स्थापित करेगी 
ओर -शिक्षा अनिवाय कर देगी, जैसा कि यूरोप . के अन्य देशों 
में होतो है ।” किल्तु रुपया तो फिर भी: लोगों ही से लिया जायगा 
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झौर इसलिए उन्हें मेहनत और भी अधिक करनी होगी, उनके 
पास सप्रय ओर भी कम बचेगा, ओर इसबज्िए अनिवाय शिक्षा 
सफल नहीं होगी | 

इसका भी बस एक ही इलाज है--शिक्षक भी मजदूरों ही 
की तरह उनके साथ जाकर रहे ओर खेच्छा-पूररेक उसे जो कुब्न. 
दे दिया जाय उसीको खीकार करके शिक्षा दे । 


विज्ञान की यहां ग़लत पद्धति ओर अ्रमाव्मक मनः स्थिति है 
कि जिसके कारण वह लोगों को सेवा करने के कर्तव्य को पूरा 
करने से वच्चित रह जाता है । किन्तु हसारे शिक्षित थर्ग की यह 
गलत भावना कला सन्जन्धी प्रवृत्तियों में ओर भी रुप्ष्टता-पूर्वक 
व्यक्त होती है । 


विज्ञान तो अपना वह वाहियात बहाना पेश भी कर सकता 
है कि विज्ञान विज्ञान के लिए ही काम कर रहा है” ओर जब 
उसका पूरा विकास हो जायगा तब ब्रह लोगों को प्राप्त, होगा;॥ 
किन्तु कला, यदि वह वास्तव में कला है, तो सभी .को प्राप्य 
होनी चाहिए---विशेषतः उनको कि जिनके लिए ब्रह बनी है । 
हमारी कला की दशा तो ऐसी हो रही है कि कज्ा से. सम्बन्ध 
रखने वाले लोगों पर यह दोषारोपण किया जा सकता, है कि वे 
लोगों के लिए लाभदायक होना चाहते ही नहीं; लोगों को किस 
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चऑताीसवाँ परिच्छेद 
अकार लाभ पहुँचाया जा सकता है, यह वे जानते नहीं; और 
'लोकोपयोगी बनने की उनमें शक्ति नहीं है ! 

चित्रकार को. अपनी महान क्तियों को उत्पन्न करने के लिए 
'एक खास कमरा चाईिए ओर वह इतना बड़ा होना चाहिंए कि 
जिसमें कम से कम ७४० बढ़ई या मोची आम कर सकते हों, जो 
आज स्थानाभाव से या तो सर्दी से ठिठुर रहे हैं या बन्द्र हवा' 
में रहने के कारण दम घुट-घुटकर मर रहे हें. । परन्तु इतना ही 
ऊपफ़ी नहीं है । अपनी कला को उन्नत ओर सुसंस्क्रत बनाने के 
'लिए उन्हें तो प्रकरति-निरीज्ञण भी करना ही चाहिए और इसके 
'लिए सैर ज़रूरी है, जिसके लिए पुष्कल धन और साधनों की 
आवश्यकता है । कलाशालायें कला को भ्रोत्लाइन प्रदान करने के 
लिए लोगों से ले-लेकर लाखों रुपया खचे कर रही हैं। 
ओर मजदूरों के रुपये स संचालित कला की कृतियाँ महलों में 
ल्लवटकती हैं और जो न तो मजदूरों की समम्क में आती और न 
जिनकी उन्हें कोई ज़रूरत ही है । 

संगीतशास्री अपनी महाद्‌ कला ओर उत्कृष्ट विचारों का 
अदर्शन करें, इसके लिए सफेद नकठाइ वाले या विशिष्ट वेशधारी 
लगभग दो सी आदमियों की एक सभा होनी चाहिए ) संगीत- 
सभा का आयोजन करने के लिए वे हज़ारों रुपये सच करते 
हैं | किन्तु कला की ये बातें लोगों के लिए तो हमेशा ही. उल- 
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हमें प्रत्येक गाँव में एककला-शाला बनवांनी पड़े, सद्भीतज्ञों का प्रव- 
रथ करना पड़े और एक ग्रन्थकार को उस तरंह का रखना पड़े कि. 
जिस तरह का रहना कला की दृष्टि से अनिवाये रूप से आवेश्यक 
है, तो क्या हो ? में दावे के साथ कद सकता हूँ कि किसान लोग 
इस बात की कसम खा लेंगे कि वे कभी एक भी तस्वीर ने. 
देखेंगे, न कभी सद्भीत सुनेंगे ओर न कविता या उपन्यास दी 
पढ़ें गे । और यह कसम खानी पड़ेगी इसलिए कि इन व्यथ के 
 निरुपयोगी जीवों का पेट भरने के लिए उन्हें बाध्य न होना पड़े | 

किन्तु कला-प्र मी लोग सव-साधारण की सेवा क्‍यों न करें ९ 
प्रत्येक धर में पवित्र मूतियों और तस्‍वीरें होती दी हैं, किसान और 
किसानों की ज्ियाँ गाती हैं, बहुतों के पास बाजे भी होते हैं और 
प्रायः सभी कथा-कहानियाँ और गीत जानते हैं, और कुछ लोग 
लिख-पढ़ भी सकते हैं | कला-सेवियों का और जन-साधारण का: 
तो ऐसा अभिन्न सम्बन्ध है, जेसा ताले और कुंजी का;.किन्‍्तु 
न जाने कैसे यह एक दूसरे से इतनी दूर जा पड़े कि अब आपसे 
में इन-दोनों को मिलाने की कल्पना भी नहीं कर पाते ९ 

किसी चित्रकार से ज़रा यह कहिए तो कि तुम कला-शाला, 
नमूनों और वेष-भूषा के साधनों के बिना चित्र खींचो या पैसे- 
पैसे वाली तस्वीरें बनाओ, तो वह फौरन आपको कहेगा कि यह तो 


कल्ला की हत्या करना हैं | किसी संगीतज्ल से यह कहिए कि हार- 
१८ थे, 


क्या कर १ 


मोनियम बजा कर गाँव की द्वियों को गीत गाना सिखाओ, किसी 
कवि से यह कहिए कि वह इस तरह के काव्य उपन्यास और 
व्यंग लिखना छोड़ कर लोक-गीत बनाओ ओर ऐसी कह्दानियाँ 
लिखो, जो बिना पढ़े-लिखे लोगों की समझ में आ सकें--फोरन 
ही वे कहेंगे कि आप पागल होगये हैं | 

किन्तु क्या यह पागल होने से भी बदतर नहीं है कि जिन 
लोगों ने यह अभिवचन देकर अपने को श्रम-बन्धन से मुक्त कर 
लिया था कि वे उन लोगों के लिए आध्यात्मिक भोजन तेयार करेंगें 
कि जो उन्हें खिला-पिला रहे हैं, उनके कपड़ों का प्रबन्ध कर रहे 
हैं वे लोग जीवन की सामग्री प्राप्त करके अपने अमभिवचन को 
एकदम ही भुला बैठे । यहाँ तक कि आज वे यह समझ भी नहीं 
सकते कि अपने अजन्नदाताओं ओर पोषकों के योग्य आध्यात्सिक 
भोजन क्या है और वह किस प्रकार तेयार किया जा सकता है । 
और यह वादा-खिलाफ़ी---अपने अभिवचन को भूल जाना ही 
वे अपने लिए गोरव का कारण सममभते हैं । . 

वे कहते हैं कि सभी कहीं ऐसा होता हैं। यदि सभी कहीं 
ऐसा होता. है तो बह अन्यायपूर्ण और अनुचित है ! और यह 
अन्यायपूण उस समय तक कहा जायगा कि जब तक चंतुर लोग 
अमनविभाग के बहांने लोगों को आध्यात्मिक भोजन देने का भ्कूठा 
चादा करके. केवल उनकी मेहनत पर अपन जीवन को बितायेंगे 
८ 


आंतीसदां परिच्छेद 

विज्ञान और कला के द्वारा लोगों की वास्तविक सेवा तभी 
हो सकेगी कि जब विज्ञान ओर कला के प्रमी गाँव में जाकर 
गाँव के लोगों ही की तरह उसके बीच में रह कर अपनी वैज्ञानिक 
ओर कला सम्बन्धी सेवायें बिना किसी प्रकार के भुआवज़े की 
इच्छा से खुशी-खुशी लोगों को अर्पित करेंगे और उनकी स्वीकृति 
अथवा अस्वीकृति भी बिलकुल उनकी मर्जी पर छोड़ देंगे । 








हू कहना कि विज्ञान और कला ने मिलकर मानव- 

समाज की बड़ी उन्नति की है. यह कहने के समान 

है कि पतवारों का ऊटपटांग सब्बालन--जिसम्रे-बास्‍्तव में धार पर 
बहनेवाली नोका की गति में बाधा पड़ती है--उस नौका की गतिं 
में सहायता दे रहा-है; यदि विज्ञान ओर कला का मतलब उन्हीं 
प्रवृत्तियों से हो जो आजकल इस- नाम से पुकारी जाती हैं । 
इससे तो प्रगति में केवल बाधा ही पड़ती है। यह नाममात्र का 
श्रम-विभाग कि जो दूसरों की मेहनत को जबरदस्ती हड़प कर 
जाना जायज बतलाता है और जो वैज्ञानिकों और कला-स्रेमियों 
के काम करने की पहली शत रहा करती है, वास्तव मेंमानव- 
समाज की प्रगति के सुस्त होने का मुख्य कारण रहा है ओर 


अब भी है । 
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पैंसीसवां परिच्छेद 

इस बात का. प्रमाण तो विज्ञान के इस इकबाल में ही. है कि 
विज्ञान और कला मेहंनत-मजदूरी करनेवाले लोगों के लिए धन- 
विभाजन की अयोग्य पद्धति के कारण अग्नाप्य है। ओर  घलन- 
विभाजन की प्रद्धति का यह अनौचित्य कला ओर विज्ञान की 
प्रंगति मे घटा नहीं उलटा बढ़ा ही है । यह कोई आश्रय करने 
की बात भी नहीं है, क्योंकि धन-विभाजन की यह अनुचित पद्धति 
इस श्रम-विभाग की ही बच्ची है जिसे वेज्ञानिक और कला-ममीः 
अपने-अपने स्वार्थ के लिए अच्छा बताते हैं और उसका प्रचार 
करते है । 

विज्ञान इधर तो यह दावा करता है कि श्रप्त-विभाग : एक 
अपरिवतेनीय नियम है और इधर यह भी मानता है कि इस 
संमय जो घन-विभाजन की पद्धति है वह गलत ओर हांनिकारी 
है | किन्तु वह भूल जाता है कि यह घन-विभाजन तो इसी श्रम- 
विभाग पर अवलम्बित है और यह घोषित करता है कि _ उसकी 
प्रवृत्ति स, जो इस अ्रम-विभाग को मानती है, सब कुछ ठीक हो 
जायगा ओर वह मनुष्य को सुख-शान्ति की ओर ले जायगी । : 

इसके तो यह अथे हुए कि आज जो लोग दूसरों के श्रम 
का उपभोग करते हैं बे दीवंकाल तक और इससे कहीं बड़े पैमाने 
पर ऐसा ही करते रहें तो धन-विभाजन की. यह गलत पद्धति 
अथोत्‌ दूसरों के श्रम्म का उपभोग करने को पद्धति दूर होजायगी। 


हे ही 





भंकेड न्‍्तु विज्ञान और कला ! तुम विज्ञान और कला 

की अवहेलना करते हो । अथोत तुम अवह्े- 

सना करते हो उस चीज की कि जिससे मनुष्य जीवित है !” 

.. में सदा यह बात सुनता हूँ | यही कहकर लोग मेरी बातों 
को बिना उनपर कुछ गोर किये ही एक ओर टाल देते हैं । 

वह तो विज्ञान और कला की अवहेलना करता है, वह 

मनुष्यों को फिर वहशी बनाना चाहता है, तब फिर क्यों हस 

उसकी बात सुनें या उससे बहस करें ९' 
किन्तु यह अन्याय दे । यही नहीं कि में विज्ञान और कब 
की अवहेलना नहीं करता, बल्कि सच्चे विज्ञान ओर सच्ची कला 


की खातिर ही में यह सब-कुछ लिखता ओर कहता हूँ । विज्ञान 
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छच्तीसवां परिष्छेद 
को में डचित मांनवीय प्रवृत्ति मानता हैं और कलां को उस प्रवृत्ति 
को अन्तःस्केति संमंझता हूँ ओर इनके नाम पर ही मैं आजकल के 
नामधथारी विज्ञान और कला की आलोचना करता हूँ, ताकि ममुष्य 
उस जंगली अ्रवस्थां को न पहुँच जायेँ कि जिधर कों वे आजकल 
मूठी शिक्षा के कारण बड़ी तेजी से दौड़ रहे हे । 

विज्ञान ओर कला की मनुष्य को उतनी ही आवश्यकता है 
पजलनी कि खाने ओर कपड़े की; बल्कि सच पूछिए तो वे इनसे 
भी ज्यादा जरूरी हैं । किन्तु वे जरूरी इसलिए नहीं बन जाते कि 
हम लोग जिनको विज्ञान और कला मानते हैं उनको. मानव- 
जीवन के लिए जरूरी बताते हैं; बल्कि इसलिए कि वे वाह्तव में 
मनुष्य के लिए आवश्यक है । यदि में घास को मनुष्य का खाना 
मानूँ और उसे मनुष्य के खाने के लिए तेयार करूँ, तो-इससे घास 
मनुष्य का भोग्य नहीं हो सकती । में यह नहीं कह रुकता--- 
#तुम घास क्यों नहीं खाते, वड़ तो तुम्हारा आवश्यक भोजन दें ?' 
भोजन तो निस्सन्देह आवश्यक है, पर में जो कुछ दे रहा हूँ वह 
शायद भोजन ही नहीं है । 

हमारे विज्ञान और हमारी कला के विषय में भी ऐसी ही 
बात हुई । हमें तो ऐपा मालूम दोता है कि यदि हस किसी प्रीक 
शब्द के पीछे लाजी-शास्र शब्द .लगादें और उसे शांख्र या 


विज्ञान कददने लग जायें तो वदू अवश्य ही शाझ्ष हो. जायमा: 
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कया. करें है 


ओर अगर नग्न स्त्रियों के चित्र खींचन जेसी किसी अश्लीलता 
को एक महत्त्वपूर्ण आक नाम दे दें और उसे कला कदने लगें तो 
बस वह अश्लीलता भी कला बन जायगी.। द 

किन्तु हम चाह कुछ ही क्‍यों क कहें, कीड़े गिनने की, इस 
बात का विश्लेषण करने को कि आकाश-गंगा सें क्या पदाथे हैं, 
अप्सराओं तथा ऐतिद्ासिक पुरुषों ओर घटनाओं के चित्र खींचने 
तथा आख्यायिकायें और कवितायें लिखने की अपनी इन अनेक 
प्रवृत्तियों की हूम अपने मुँह से चाहे कितनी ही तारीफ क्‍यों न 
करें ओर उन्हें कितने ही बड़े नाम से क्‍यों न पुकारें, मगर अबतक 
लोग अपनी मर्जी से उन्हें खीकार नहीं करते तबतक वे कज्ञा गा 
विज्ञान जैसी कोई भी चोज हो नहीं सकतीं। और आजकल 
लोगों ने न इन्हें खीकार किया है और न इन्हें सन्‍्मान दिया है ! 

यदि कुछ थोड़े ही लोगों को भोजन बनाने का अधिकार 
दिया जाय, और अन्य सब लोगों को बिलकुल मना कर दिया 
जाय, था इस काबिल भी न रहने दिया जाय कि वे भोजन बना 
सकें, तो में दावे के साथ कह सकता हूँ कि भोजन की उत्कृष्ठता 
में खराबी हो जायगी | यदि रूस के किसानों को भोजन बनाने 
का ठेका दे दिया जाय तो सिवा काली रोटी, क्वास, आत्यू और 
प्याज के कि जो उन्हें प्रिय तथा अनुकूल हैं झर कोई चीज न बनाई 


जायगी । यही अवस्था मनुष्य की उन उद्चातिउच्च प्रवृत्तियों की 
"कुए २ 


छत्तोसवां परिच्छेद 
होगी,जिन्हें हम विज्ञान और कला कहते हैं--यदि उनका ठेका 
किसी एक जाति-विशेष को दे दिया जाय। बस, अन्तर इतना 
ही है कि शारीरिक भोजन के सम्बन्ध में मूल प्रकृति से अधिक 
दूर नहीं जाया जा सकता । काली रोटी ओर प्याज यद्यपि अस्वा- 
दिष्ट हैं, मगर फिर भी 'खाये जा सकते हैं; किन्तु मानसिक 
भोजन में बहुत कुछ हेर-फेर हो सकता है | कुछ लाग दीघ-काल 
तक अनावश्यक या हानिकारक विषेला मानसिक भोजन कर 
सकते हैं। वे खय॑ अपने को धीरे-घीरे उसके जहरीले प्रभाव से 
मार सकते हैं और उसी तरह का सानसिक भोजन वे दूसरों को 
भी दे सकते हैं । ' 

हम लोगों के साथ यही बात हुईं; ओर .वह इसलिए कि 
विज्ञान ओर कला आजकल किन्हीं विशिष्ट जोगों के हाथ में 
हैं। आज वह समस्त मानव-समाज की प्रवृत्ति नहीं है, जिसमें 
कोई भी अपवाद नहो ओर जिसमें प्रत्येक मनुष्य अपनी 
उत्कृष्ट शक्तियों को इन विद्याओं की आराधना के लिए खास 
तौर पर अर्पित कर देता है । श्राज तो बह एक छोटें-से समूह 
की प्रवृत्ति रह गई है, जिसने उसे अपना पेशा और अपनी बपौती 
समझ रक्‍्खा है ओर जो अपने को वैज्ञानिक और कला-प्रमी 
कह कर पुकारता है। इसीलिए उन्होंने कला और विज्ञान का अर्थ ही 


बिलकुल बदल डाला है ओर अपने काय की महत्ता को भुला 
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क्या करें ९ 


दिया है ओर कुछ निकम्मे मुफ्तथोर आलसी जीवों का मनों- 
रखन करने और बिना काम सुस्त पड़े रहने से जो जीवन 
नीरस ओर भार-सखरूप मालम होने लगता है उसका भार कम. 
करने ही में वे अपनी सारी शक्ति खच कर रहे हैं । 

मनुष्य का जबसे संसार में आविभाव हुआ हे तबसे 
विज्ञान अपने स्पष्टतम ओर विशालतम |अथ में सदा ही उसके 
भास रहा है । विज्ञान समस्त मानवीय ज्ञान का योग हे और 
स्रूप में सदा ही वह दुनिया में रद्द है। उसके बिना वो 
जीवन की कोई कल्पना दी नहीं की जा सकती ओर उसपर 
आक्रमण करने या उसकी रक्षा करने की ज़रूरत नहीं है । 

किन्तु मुख्य बात यह है कि इस ज्ञान का क्षेत्र इतना 
विस्तीण है, लोहे की प्राप्ति से लेकर तारों की गति सम्बन्धी ज्ञान 
तक नाना प्रकार की इतनी बातों का इसमें समावेश हो जावा 
हैं, कि यदि सनुष्य के पास इस बात का निर्णय करने वाली 
कोई कसौटी न हुई कि कोन-सा ज्ञान अधिक उपयोगी ओर 
महत्वपूर्ण है और कोन-सा कम, तो ज्ञान की इन भूल-मुलेयों में 
मनुष्य के खोये जाने की पूरी सम्भावना हे | 

इसलिए मनुष्य की बड़ी से बड़ी बड्धिमानी इसमें हैं कि 
बह एक ऐसी साग-दशेक कुँजी खोज निकाले, जिससे मानव-ज्ञान 


की ठीक-ठीक आयोजना की जा सके ओर यह मालूम होता 
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कऋसीशवा परिच्छेद 
रहे कि कौन-सी बात मलुष्य के लिए अधिक उपयोगी हे ओर 
कौन-सी कम | मनुष्य का यही ज्ञान, जो शेष सब श्रकार के: 
ज्ञानों को संचालित करता है, विशिष्ट-रूप में विज्ञान के नाम से 
पुकारा जाता है । ऐसा विज्ञान जबसे, मनुष्य ने जंगली अवस्था 
के बाहर पैर रक्‍्खा है. तबसे बराबर मनुष्य के साथ रहा है। 
जबसे मनुष्य अस्तित्व में आया है तबसे प्रत्येक जाति के 
अन्दर ऐसे उपदेशक पेंदा होते रहे हैं, जो इस विशिष्ट अथ में' 
विज्ञान को बनाते रहे हैं-अथोत्‌ उस विज्ञान को, जो यह बताता 
है कि मनुष्य के लिए क्या जानना सबसे अधिक ज़रूरी है ! 

इस विज्ञान का सदा यह उद्देश्य रहा हे कि वह यह पता 
लगाये कि मनुष्य का भवितव्य कया है, अथात्‌ यह मालम करे 
'कि व्यक्तिश: अत्येक मनुष्य करा और सामूहिक रूप से समस्त 
मानव-ससाज “का वास्तविक कल्याण किस बात में हे। इस 
विज्ञान के द्वारा यह सालूम होता रहा हैं कि दूसरे विज्ञानों और 
उनकी अन्तःस्कूृति का कितना महत्व हे। वे ज्ञान और कल्ला, 
जो मनुष्य की भवितव्यता से सम्बन्ध रखने वाले ज्ञान को सह- 
योग ओर सहायता देते हैं, लोगों की दृष्टि में ऊँचे और पवित्र 
माने जाते. हैं 

कन्फ्यूशियस, बुद्ध, मूसा, सुक्ररात, इसा ओर . मुहम्मद का 


ज्ञान इसी श्रेणी का था ; 
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इस विज्ञान का समस्त ज्ञानों में प्रथम पद तो मिलता ही 
रहा है, साथ ही इसी ज्ञान के द्वारा अन्य सब विज्ञानों का मूल्य 
आँका जाता रहा है | इस ज्ञान को जो इतनी महत्ता मिल्ञी वह 
इसलिए नहीं-जेसा कि आजकल के विद्वान कहे जाने वाले 
लोग अपने मनमें सममते हें-कि कुछ धोखेबाज़ पादरी, पुरोहित 
ओर इस ज्ञान के शिक्षकों ने इसके महत्व को बढ़ा दिया है; 
बल्कि इसलिए--जैसा कि कोई भी मनुष्य अपने आन्तरिक 
अनुभवों से जान सकता हे-कि मनुध्य की भवितव्यता 
और मनुष्य के कल्याण से सम्बन्ध रखने वाले ज्ञान 
के बिना दूसरी चीजों के मूल्य का निर्णय नहीं हो सकता, और 
न मनुष्य के लिए किसी विद्या ओर कला का चुनाव ही किया 
जा सकता है, ओर इसलिए किसी विद्या का अध्ययन भी नहीं 
हो सकता । क्‍योंकि ऐसे विषय, जिनपर विज्ञान का प्रयोग किया 
जाय, असंख्य हैं । में यहाँ असंख्य शब्द को विशिष्ट अक्षरों में 
लिख रहा हैँ, क्योंकि वह अपने बिलकुल ठीक अर्थ में प्रयुक्त 
किया गया है | 
मनुष्य का उद्देश्य क्या है ओर उसका कल्याण किस बात में 

है ? इस ज्ञान के बिना अन्य समस्त विद्या ओर कलायें केवल 
निरथ्क हानिकारी मनोरंजन-मात्र रह जाती हैं, जैसा कि सचमुच 
आज हम लोगों में हो रहा है । मनुष्य-लमाज को अस्तित्व में 
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आये बजाबहुत दिनहों गये हैं ओर ऐ सा कोई भी समय न था 
वह मानव-उद्देश्य ओर कल्याण से सम्बन्धित ज्ञान के बिना रह 
हो । यह ठीक है कि सरसरी तोर पर देखने से जाहिर मालूम यह 
होता है कि मानव-कल्याण सम्बन्धी ज्ञान बोढ़ों, ब्राह्मणों, यद्ृदियों, 
इसाईयों तथा 'कन्फ्यूशियस' और लिआदबी' के अलुयांय्ियों की 
दृष्टि में भिन्न-भिन्न है; किन्तु मनुष्य यदि जरा सौर से देखे तो 
उसे पता चल जायगा कि मुख्य-मुख्य बातों के विषय में सबर्मे 
एकता है । जंगली अवस्था को पार कर चुकने के बाद मलुष्यों में 
दम इस ज्ञान का उदय होता हुआ देखते हैं; किन्तु आज बविल- 
कुल अचानक यह परिवतेन देखने में आ रहा है कि आधुनिक 
युग के लोग इस बात की घोषणा कर रहे हैं कि वह ज्ञान जो 
समस्त मान्थ-ज्ञान का पथ-प्रदशक था, प्रत्येक चीज़ की प्रगति में 
बाधक हो रहा है ! 

लोग मकान बनाते हैं | एक ग्ृह-शितपी एक नक्शा तेयार 
करता है; दूसरा ग्रह-शिल्पी दूसरा। नक़शे एक दूसरे से कुछ भिन्न 
हैं; किन्तु बेसे हैं दोनों ठीक; ओर हरएक आदमी जानता है कि 
फदि उनमें से किसी के भी अनुसार काम किया जायगा तो मकान 
तैयार हो जायगा । कन्म्यूशियस, बुद्ध, मूसा और ईसा ऐसे दी 
गृह-शिल्पी हैं । किन्तु कुछ लोग आकर कहते हैं और विश्वास 


ददिलाते हैं कि हम जो चीज़ चाहते हैं बह सभी तरह के नक्शों 
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के अभाव में ही मिलेगी--बस, लोगों को किसी तरह मकान 
बनाने में लग जाना चाहिए। और इस “किसी तरह” को ही 
ये लोग खरा विज्ञान कहते हैं, जेसा कि पोष अपने को “भद्दापवित्रों 
की उपाधि से विभूषित करता था । 

लोग प्रत्येक ज्ञान को, मनुष्य के कल्याण से. सम्बन्ध रखने 
वाले अत्यन्त आवश्यक ज्ञान को, अस्वीकार करते हैं और ज्ञान 
के इस अस्वीकार को ही लोग विज्ञान कहते हैं । मनुष्य के प्रारंभ 
से लेकर . अबतक प्रतिभाशाली लोग सदा पेदा होते रहे हैं, 
जिन्होंने अपनी बुद्धि और अन्तरात्मा की भ्ररणा से न केवल 
व्यक्तिगत प्रत्युत्‌ मनुष्य-समाज के जीवनोद्देश्य और भावी कल्याण 
« के सम्बन्ध में बहुत कुछ सोचा-विचारा है। वह शक्ति कि जिसने 
मुझे पेंदा किया है, मुझसे और प्रत्येक मनुष्य से क्या चाहती है ९ 
ओऔर व्यक्ति-गत तथा सार्वजनिक कल्याण के लिए मेरे मन में जो 
आकांक्षा है, उसे सन्तुष्ठ करने के लिए मुझे; क्या-क्या करना 
चाहिए ९ 
उन्होंने अपने मन से यह प्रश्न किया है---मैं किसी अपरिमेय 
अतन्त चीज़ का एक अंग हूँ; तब मेरे ही जेसे अन्य अंगों तथा 
उस अनन्त अपरिमेय के साथ अथात्‌ अन्य मनुष्यों और अखिल 
ब्रह्माण्ड के साथ मेरा किस प्रकार का सम्बन्ध रहे ९ 


ओर अपनी बुद्धि ओर अन्तराप्मा की आवाज़ के अनुसार 
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और पूर्ववर्ती लोग जो कुछ कह गये हैं उसको ध्यान में रख कर 
तथा ऐसे समकालीन लोगों की बातों का खयाल करके कि जिन्होंने 
स्वयं इसी प्रकार के प्रश्नों पर विचार किया है, इन सहान उप« 
देशकों ने कुछ निष्कर्ष निकाले हैं, जो विलकुल सरल, स्पष्ट और 
सबकी समझ में आने लायक़ हैं ओर जिनपर सदा अमल किया 

जा सकता है ! 
इस प्रकार के लोग पहली, दूसरी, तीसरी, सभी तरह की 
श्रेणियों के थे | दुनिया ऐसे आदमियों से भरी हुई है। सभी 
मनुष्य अपन आपसे यह ग्रश्न करते हैं कि में अपने व्यक्तिगत 
जीवन की आवश्यकताओं को बुद्धि और अन्‍्तरात्मा के अनुकूल 
केसे बनाऊँ कि जो समस्त मनुष्य-समाज के कल्याण की याचना 
करती हैं ? ओर सभी लोगों के इस प्रकार के उद्योग में से धीरे- 
धीरे किन्तु निरन्तर नये-नये रूप बनते हैं, जो बुद्धि और अन्त- 
रात्मा की इच्छाओंटों अधिकाधिक सन्‍्तुष्ट करते हैं । किन्तु 
अचानक ही एक नये वर्ग के लोगों का आविभांव होता है, जो 
कहते हें कि यह सब वाहियात खुराफ़ात है, इसे छोड़ो, यह तो 
माने हुए सिद्धान्तों से निष्कष निकालने की पद्धति है। हालां कि 
स्वीकृत सिद्धान्तों से निष्कष निकालने की पद्धति ( (960 प८४४० 
(९४४०१ ) और निरीक्षण द्वारा नियम निर्माण करने की पद्धति 
( ॥00०४४० ७9०९ ) इन दोनों में वास्तव में अन्तर क्या है, 
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यह आज तक कोई भी समझ न सका ।) धार्मिक तथा दार्शनिक 
युग की भी तो यही प्रवृत्ति थी ! 

आन्तरिक अनुभवों से जिस बात का ज्ञान होता है और 
मनुष्य अपने जीवन-घर्म के सम्बन्ध में जो एकन्दूसरे से कहता 

तथा झृष्टि के आरम्भ से अबतक के मह्दान पुरुषों ने जो कुछ 

इस विषय में किया है, वह सब व्यथ और निकम्सा है । 

इस नवीन मत के अनुसार यह कहा जाता है--तुम एक 
जीव-सृष्टि के परमाणु हो ओर तुम्हारी विचार-शक्ति के सामने 
प्रश्न यह है कि परमाणु की हेसियत से तुम्हारा क्या कतंव्य है 
ओर इस बात का निर्णय करने के लिए तुम्दें बाहरी दुनिया का 
निरीक्षण करना चाहिए ।' 

यह बात कि तुम एक ऐसे परमाष्ठु हो जो सोचता है,बोलता 
है, समझता दे और दुःख का अनुभव करता है, और कि इसी- 
लिए तुम दूसरे ऐसे ही परमाणुओं से यह पूछकर कि क्‍या वे 
भी तुम्हारी ही तरह दुःख या सुख अनुभव करते 'हैं, तुम यह 
निश्चय कर सकते हो कि तुम्हारे निजो अनुभव कहाँ तक ठीक हैं; 
तुम अपने पृव॑वर्ती बोलने-चालनेवाले, विचार .करने तथा सुख- 
दुःख अनुभव करनेवाले परमाणुओं के अनुभव से लाभ उठा 
सकते हो, पूर्ववर्ती परमाणुओं ने अपने अनुभवों में जो लिखा 
उससे लाखों अन्य परमाणुओं का भी अनुभव मिलता है और 
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यह तुम्दारे अपने अनुभव का भी समथन करता है; और कि 
तुम खुद एक जीवित-जाग्ृत परमाण हो, जो सीधे, आन्तरिक 
अनुभव के द्वारा अपने व्यक्तिग्गत प्रवृत्ति के ओचित्य अथवा 
अनोचित्य का सदा विचार कर सकते हों--यह सब कुछ नहीं, 
यह भूठी और हानिकारक पद्धति है--यह हमें बताया जाता है । 
सच्चा वैज्ञानिक ढंग यह है--यदि तुम जानना चाहते हो 
ईके तुम्हारा व्यक्तिगत क॒तंव्य क्या है, तुम्हारा भवितव्य और 
कल्याण केसा है, और समस्त मानव-समाज तथा समस्त संसार 
की भावी स्थिति क्या हे, ठो सबसे पहले तो तुम्हें यह करना 
चाहिए कि तुम अपनी बुद्धि और अन्दरात्मा की आवाज को 
सुनना ओर उसपर ध्यान देना छोड़ दो; मानव-समाज के 
महान उपदेशकों ने अपनी अन्तरात्मा और बुद्धि के सम्बन्ध में 
जो कुछ लिखों हैं उसपर विश्वास करना छोड़ दो; इन बातों 
को तुम बिलकुल वाहियात समझो और आरम्भ से प्रार- 
मम करो । 
ओर आरम्भ से प्रारम्भ करने के लिए तुम्हें एक खुदंबीन 
के द्वारा छोटे-छोटे कीड़ों के अणुओं की हरकतों को देखना 
चाहिए, या इससे भी सरल बात यह हे कि निमश्नोन्‍्त होने का 
सार्टीफिकेट जिन लोगों के पास है वे जो कुछ भी इन बातों के 
विषय में कहें उसे ठीक मान लो । और इन कीड़ों के अणुओं 
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की हरकतों को देख कर, या दूसरों ने इस विषय में जो कुछ 
लिखा हे उसे पढ़ कर, तुम्हें अपनी मानवी भावनाओं और 
कल्पनाओं की उनमें संस्थापना करके यह मालूम करना चाहिए 
कि उनकी क्या इच्छायें हैं, क्‍या भावनायें हें, उनके विचार केसे 
हैं, उनकी कल्पनायें और आदतें क्‍या हैं, और इन निरीक्षणों से 
( जिनके प्रत्येक शब्द में विचार या भाषा की कोई न कोई 
ग़लबी रहती हैं) दृष्टान्त के अनुसार तुम्हें यह निष्कष निकालना 
चाहिए कि तुम्हारा और तुम्हारे जेसे अन्य परमाणुओं का 
भवितव्य क्या है । 

, तुम्हें अपने को सुमझने के लिए यह जरूरी है कि तुम न 
केवल कीड़ों का ही अध्ययन करो, जिन्हें कि तुम देख सकते हो: 
बल्कि न दिखाई देने वाले अणुओं का भी अध्ययन करो ओर 
एक जीव-सृष्टि में से दूसरी जीव-स्ष्टि होने के विधान का 
अध्ययन करो, जिसे न तो तुमने, और न किसी दूसरे ने पहले 
कभी देखा है और जिसे निश्चय ही तुम कभी भी न देखोगे । 

कला के सम्बन्ध में भी यद्दी बात है। जहाँ कहीं सच्चे 
विज्ञान का अस्तित्व रहा है, वह कला के द्वारा प्रदर्शित हुआ है । 
सदा से ही मनुष्य अपनी समस्त प्रवृत्तियों और भिन्नतापूर्ण 
ज्ञान-समूह में से मुख्य ज्ञान को अथात्‌ मनुष्य के उद्देश्य ओर 


कल्याण सम्बन्धी ज्ञान को सदा अलग सममता है। ओर 
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कला का विशिष्ट अथ यही रद्दा है कि वह इस कल्याणमय 
ज्ञान को प्रकाशित करे, उसे मूचे-रूप प्रदान करे । 

मानव-जीवन के आरम्भ-काल से ही सदा ऐसे मनुष्य होते 
. रहे हैं, जो मानव-कस्याण ओर मानव-उद्देश्य सम्बन्धी ज्ञान के 
विषय में बहुत सजग और उत्सुक रहे हैं, जिन्होंने मूल उद्देश्यों 
से कर ले जाने वाले श्रम के साथ अपने संघर्ष की, संघष में 
होने वाली यातनाओं को, धर्म की विजय के लिए हृदय में उठाने: 
वाली आशाओं और अधम की विजय से पेदा होने वाली 
निराशा की, तथा भावी कल्याण के विश्वास से पेदा होने वाले 
आनन्द की गाथायें गाई हैं, कविताओं में अंकित की हैं, या 
दूसरे रूपों में चित्रित की हैं । क्‍ 

मनुष्य का जबसे प्रारम्भ हुआ हे तबसे सच्ची कला का 
इसके सिवा ओर कोई उद्देश्य नहीं रहा कि बह उस ज्ञान को 
प्रदर्शित करे, उसे पूरा करे, कि जो मानव-जीवन के उद्देश्य और 
कल्याण से सम्बन्ध रखता है और ऐसी कला की मनुष्यों ने 
हमेशा कद्र की है | प्रारम्भ से छेकर आजतक कला ने सदा ही 
जीवन-सम्बन्धी उपदेशों का प्रचार करने अथात्‌ धर्म की बातों 
को फेलाने द्वी का काम किया है और इसी तरह की कला को 
लोगों ने पसन्द किया है । 


मानव-जीवन के उद्देश्य ओर उसके कल्याण से सम्बन्ध 
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क्या करें ९ 


रखने वाली विद्या के स्थ|न पर जबसे समस्त विश्व की बातों को 
मालूम करने की लालसा ने विज्ञान का नाम धार कर आधि- 
'पत्य जमाया है तभी से कला के उस रूप का लोप हो गया, 
जो कला का सच्चा स्वरूप भा ओर जो मनुष्य-जीवन का आव- 
श्यक अंग था। 

जबतक चर्च मनुष्य के भावी कल्याण का उपदेश देता 
रहा ओर कला धर्म की सेवा करती रही, तत्रतक वह सच्ची 
कला रही; किन्तु जबसे कला ने धर्म का साथ छोड़ा और 
विज्ञान की सेविका बनी, तथा विज्ञान को जैसा अच्छा लगे बेसा 
करना शुरू किया, तब से कला अपना अथ खो बेठी । अब वह 
अपनी प्राचीन प्रतिष्ठा के आधार पर अपना हक बताया करे 
ओर यह वाहियात दावा करती फिरे, कि 'कला कल्ाके लिए है' 
परन्तु वास्तव में अब उससें कुछ तथ्य रहा नहीं--अब तो वह 
'एक बाजारू चीज़ रह गई है, जिसका काम यह ह कि वह लोगों 
को खुश करने के साधन जुटाया करे । 

भूतकाल की ओर जब हम दृष्टि डालते हैं तो देखते हैं कि 
हजारों वर्षों में जाकर ओर लाखों-अरबों मनुष्यों में से कन्प्यू- 
शियस, बुद्ध, स्पेलन, सुक्ररात, सुलेमान, होमर, इसा और दाऊद 
जैसे थोड़े से व्यक्ति पेदा हुए हैं। सच्चे कला और विज्ञाननप्र मी 


दुनिया में बहुत-कम पैदा होते हैं, हालां कि उनका जन्म किसी 
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छत्तीसवां परिच्छेद 
जाति-विशेष में नहीं वरन समस्त मानव-समाज में से हुआ करंता' 
है; और मनुष्य जो इन लोगों का इतना सम्मान करते आये हैं, 
यह भी अकारण ही नहीं है । किन्तु आज कहा जाता है कि 
कला और विज्ञान के इन प्राचीन ओर मद्दान्‌ प्रतिनिधियों की 
अब हमें जरूरत नहीं है । क्‍ 
श्रस-विभाग की कृपा से कला ओर विज्ञान के प्रतिनिधि अब 
वो बड़ी आसानी से पैदा किये जा सकते हैं ओर इस साल के 
भीतर हम इतनों अधिक संख्या में महान कला-प्र सी ओर वेज्ञा- 
निक पेंदा कर लेंगे कि जितने समस्त सानव-मण्डल में सृष्टि के 
आदि से लेकर अबतक पेंदा हुए । आजकल तो विद्वानों 
ओर कलाम मियों का मानों कारखाना खुलों हुआ है, जहाँ 
उन्नत॑ साथनों द्वारा मनुष्य के लिए जितना आध्यात्मिक भोजन 
चाहिए वह सारा का सारा तेयार कर लिया जाता है। और 
आध्यात्मिक भोजन इतने बड़े परिमाण में तैयार कर लिया गया 
है कि प्रत्यक्ष आाचीन धर्म-शिक्षकों की तो बात ही क्या, नवीन 
आचार्यों को भी कभी याद करने की जरूरत न होगी। उनकी 
प्रवृत्ति तो घामिक तथा दाशनिक युग की थी, इसलिए उसको 
नष्ट करना होगा । सच्ची मानसिक प्रवृत्ति तो लगभग ५० वर्ष 
पहले आरम्म हुई । क्‍ 
ओर इन ५० वर्षों के भीतर हमने इतने सारे महापुरुष बना 


के छ पु 


क्या करें ? 


डाले कि अकेले एक ही जमन विद्यालय में वे इतने हैं कि जितने 
समस्त संसार में अबतक पेदा नहीं हुए । विद्यायें' भी हमने 
अनेकों खोज निकाली हैं । बस भ्रीक शब्द के पीछे 'लांजी” और 
जोड़ दो और विषय को कुछ थोड़े से पेरों” में विभक्त करके 
'लिख दो कि विज्ञान तेयार हो गया । इस प्रकार हमने इतनी 
विद्या बना डाली हैं कि एक आदमी उन सबको सीख नहीं 
सकता । यही नहीं, उन सबके नाम तक याद करना 'उसके लिए 
बहुत कठिन हें--इन नामों को ही यदि लिखा जाय तो उनसे 
'एक कोष बन जाय ओर अभी आये दिन नई विद्यायं बनती ही 
रहती हैं । 

इस विषय में तो हमारी स्थिति उस फिनिश अध्यापक की 
सी है, जिसने फ्रान्सीसी जमींदारों के लड़कों को फ्रान्सीसी 
सिखाने के बजाय फ़िनिश भाषा पढ़ाइईं। उसने लिखा था“ 
पढ़ाया तो खूब, किन्तु खराबी एक यही थी कि उसको छोड़कर 
ओर कोई उस भाषा को नहीं समझ सकता था । हमने सब 
चीजों का बहुत अच्छा अध्ययन किया है, किन्तु दुःख है कि 
हमारे सिवा और कोई उन बातों को समझता नहीं ओर बाकी 
सब लोग उन्हें व्यथं ओर वाहियात कहते हैं। 

किन्तु इसका भी एक जवाब है। आज लोग वैज्ञानिक 


- विज्ञान की उपयोगिता को समझते नहीं, क्‍योंकि अभी तक दे 
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धार्मिक युग के प्रभाव में हैं--बही वाहियात युग कि जिसमें समस्त 
यहूदी, इसाई, भारतीय और औक लोग अपने-अपने महान 
डपदेशकों द्वारा बताई हुई बातों को समझ लिया करते थे । 

खेर, कारण कुछ भी हो, बात यह्द हैकि विज्ञान और 
कला का अ्रस्तित्व मनुष्य-समाज में सदा रहा हे और जब वे 
अपने सच्चे खरूप में मोजूद थे तब वे मनुष्यों के लिए आव- 
श्यक थे ओर लोग उन्हें समझ भी लेते थे । 

हम लोग किसी ऐसी चीज के पीछे पड़े हुए हैं, जिसे हम 

विज्ञान और कला कद्दते हैं; किन्तु स्थिति यह है कि हम जो 
कुछ कर रहे हैं, उसकी न तो लोगों को जरूरत है और न वे 
उसे समझ ही सकते हैं | इसलिए हमें अपनी कृतियों को कल्ला 
ओर विज्ञान के सलाम से पुकारने का कोई हक नहीं है । 
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न्तु मुमसे कहा जाता है--तुमतो कला ओर विज्ञान 

कि की एक ओर ही संकुचित-सी व्याख्या करते हो, 

जो विज्ञान को ख्ीकृत नहीं हो सकती । किन्तु तुम्हारी इस 

व्याख्या के अनुसार भी यह उसके अन्तर्गत है और तुम्हारे 

इतना कहने-सुनने के बावजूद गैलीलियो, त्रूनो, होमर, माइकेल, 

एन्जिलो, बीथोवन, वाग्नेर ओर अन्य इससे छोटी श्रेणी के 

विद्वानों ओर कला-कोविदों को कृतियाँ तो मौजूद हैं ही । इन 

लोगों ने श्रपना समस्त जीवन कला और विज्ञान की सेवा में 
अपित कर दिया। . 

प्रायः यह बात इसलिए कही जाती है कि पुराने विद्वांनों की 


सेवा को आजकल के लोगों की प्रवृत्ति के साथ सम्बन्धित किया 
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जा सके--हालाँ कि वैसे इन पुराने विद्वानों को सच्चा वैज्ञानिक 
और कलाविज्ञ नहीं मानते हैं। और यह बात कहते समय ऐसा 
मालूम होता है कि वे उस श्रम-विभ्ाग को भुलाने की कोशिश 
करते हैं कि जिसके कारण विज्ञान और कला को आजकल 
एक विशिष्ट स्थान प्राप्त है । 

पहली बात तो यह है कि श्राचीन ओर अवांचीन वैज्ञानिकों 
तथा कलाविज्ञों में एकात्म्य सथा पत करना सम्भव नहीं; क्योंकि 
इन दोनों में वेसा ही अन्तर हे, जेसा कि प्राथमिक क्रिश्वियनों के 
पवित्र जीवन में ओर पोप लोगों के जीवन में असामञःजस्य रहा 
है । गेलिलियो, शेक्सपीयर ओर बीथोबन जैसे लोगों की प्रवृत्ति 
में और टिन्डल, छयूगो ओर बाग्नेर जैसे लोगों की प्रवृत्ति में 
कोई समानता नहीं है। जिस प्रकार प्रारम्भ काल के क्रिश्चियन 
पादरियों ले पोष लोगों से किसी प्रकार का सम्बन्ध मानने से इन्कार 
कर दिया था वेसेही प्राचीन वैज्ञानिक आधुनिक काल के वेज्ञा- 
निकों से सम्बन्ध रखने से इन्कार कर देते | 

दूसरे विज्ञान ओर कला जो अपनी महत्ता का बखान करते 
हैं उससे ही उनके काम को जाँचने के लिए एक कसोंटी बन 
जाती है, जिससे हम आसानी से माल्म कर सकते हैं कि वे 
अपने कशेव्य को पूरा करते हैं या नहीं । इसलिए हम यों ही 
विना किसी प्रमाण के द्वी नहीं बल्कि उन्तकी ही बताई हुई कसोटी 


*छे ३2०९. 
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पर कस कर यह कहते हैं कि वह वृत्ति जो अपने को विज्ञान 
ओर कला के नाम से पुकारती हैं वास्तव में इस नाम से पुकारी 
जाने की अधिकारिणी है कि नहीं ?. 

पुराने जमाने सें मिश्र और यूनान देश के पुरोहित कुछ 
रहस्य-भरी बातें किया करते थे, जो उनके सित्रा और किसी का 
नहीं मालूम होती थीं, ओर कहते थे कवि इन रहस्यमयी क्रियाओं 
में कला ओर विज्ञान सम्मिलित हैं | वे यह भी कहते थे कि यह 
लोगों के बड़े लाभ की चीज़ है । मगर उनके ऐसा कहने से हम 
उस विज्ञान की वास्तविकता का निर्णय नहीं कर सकते थे, 
क्योंकि वे खुद ही उसे अप्राकृतिक और देवों विभूति बताते थे। 
किन्तु अब तो विज्ञान की एक स्पष्ट कसौटी बन गई है, जिसमें 
दैवी अग्राकृतिक तत्व के. लिए कोई स्थान ही नहीं है । विज्ञान 
ओर कला यह कहते हैं कि मनुष्य-समाज अथवा समस्त मानव- 
मण्डल के कल्याण के लिए मनुष्य की मानसिक प्रवृत्ति का 
 संचालन-भार उन्होंने अपने ऊपर लिया है । अतएव यह निश्चित 
हो जाता है कि हम उसी प्रवृत्ति को विज्ञान और कला कह सकते 
हैं कि जिसका उद्देश्य मानव-समाज का कल्याण करना हो | 
इसलिए ये समस्त विद्वान महानुभाव जो राजकीय दशड-विधान 
तथा अन्तरोष्ट्रीय नियम बनाते. हैं, जो नई बन्दूकों तोपों तथा 
दूसरे शस_म्ों का आविष्कार करते हैं, या जो- उन्मादक नाटक, 
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उपन्यास तथा कवितायें लिखते हैं, अपने को भले ही किसी नाम 
से पुकारें; किन्तु हम तो इन सब बातां को विज्ञान या कला कीं 
कृतियाँ नहीं कह सकते । क्‍योंकि इन बातों का लक्ष्य मानव- 
समाज का कल्यांण नहीं है उलटे ये चीजें मनुष्यों को हानि पहुँ- 
चाती हैं और प्राय: इसी काम में लाई जाती हैं ! 
इसी प्रकार वे लोग जो अपना सारा जीवन सूक्ष्म-दशक यंत्र 
द्वारा दिखाई देने वाले जन्तुओं का तथा दुरदशंक अयंत्रों द्वारा 
तारों की रचना आदि का अध्ययन करते हैं, और जो विद्वान 
अध्यवसाय-पूवेक प्राचीन पदार्थों की शोध करके ऐतिहासिक 
उपन्यासों, चित्रों, गीतों तथा काउ्यों की रचना करते हैं, वे अपने 
-को कोई ही नाम क्‍यों न दें और कितने ही उत्साही क्‍यों न हों, 
अपनी ही की हुईं विज्ञान की व्याख्या के अनुसार विज्ञान या 
'ऋला-सेवी नहीं कहला सकते । क्योंकि एक तो उनकी अवृत्ति, जो 
यह कहती है कि विज्ञान विज्ञान के लिए और कला कला के 
'लिए है, मनुष्य के कल्याण को लक्ष्य में नहीं रखती है और 
दूसरे हम इन प्रवृत्तियाँ द्वारा सम्माज अथवा समस्त मानव- 
मण्डल का कोई कल्याण होते हुए नहीं देखते । 
जनकी प्रवृत्तियों स कभी-कर्मी कोई बात. किन्हीं के लिए 
उपयोगी या रुचिकर निकल आती है तो इसीले हम उनको 
विज्ञान या कला का सेवक नहीं कह सकते, क्योंकि खुद उनकी 
स्व ९ 


क्या कहें १ 


ही व्याख्या के अनुसार उपयोगिता के लिए तो विज्ञान या कल 
में स्थान है ही नहीं। विज्ञान ओर कला की जो वैज्ञानिक 
व्याख्या की गई है वह तो ठीक है; किन्तु दुर्भाग्यवश आधुनिक 
विज्ञान और कला ही प्रवृत्ति उनके अन्दर नहीं आती। कुछ लोग 
तो हानिकारक चीजें बनाते हैं, छुछ उपथोगिताहीय ओर कुछ 
केवल अमीरों के मनोविनोद की वस्तुयें निर्माण कब्ते हैं। ये 
सभी लोग बहुत भले आदमी हो सकते हैं;किन्तु वे डल काम को 
पूरा नहीं करते, जिसका उन्होंने अपनी ही बनाई हुई व्याख्या के 
अनुसार जिम्मा ले रक्खा है। अतएंव विज्ञान ओर कला का: 
सेवक कहलानें का बस उतना ही अधिकार है,जिवना कि अपना 
कतेव्य पालन न करने वाले आधुनिक पुरोहितों को इश्वरोय ज्ञान: 
का अवतार ओर सत्य का अ्चारक कहलाना हो सकता है । 
आधुनिक विज्ञान ओर कला के लेखकों ने अपना कतेव्य 
पूरा क्‍यों नहीं किया ओर आगे क्‍यों नहीं कर सकते, यह 
समभना सुश्किल नहीं है। पूरा न करने का कारण यह है कि 
उन्होंने कतेव्य को हक बना लिया है। वेज्ञानिक ओर कल्ला-सय 
कृतियाँ सफल तभी होती हैं कि जब वे अपने अधिकारों को भूल 
कर केवल अपने कतेव्यों को याद रखदी हैं । मानव-समाज इस 
प्रवृत्ति की जो इतनी क्रद्र करता है वह केवल इसलिए कि उसमें, 


सवाथत्याग की भावना का प्राधान्य है | 
. २१२ 


अंवीसका परिच्छेद 

यदि वास्तव में सनुष्य सानसिक श्रम के द्वारा सेवा करने का 
निश्चय करे, तों उसे इस सेवा के करने में दुःख उठाना ही पड़ेगा; 
क्योंकि केंवचल दुःखों की अनुभूति के द्वारा ही आत्मिक फल 
मिलता है | आत्म-त्याग और कष्ट तो कलाविज्ञ तथा विचारक 
के भाग्य में बदे हें, क्योंकि मनुध्यसात्र का कल्णण करना उनका 
ध्येय हैं । 

एक विचारक ओर कला-ग्रिय मनुष्य डँले ओर सुरक्षित 
स्थान पर जाकर नहीं बैठता, जेसा कि हम लोग प्रायः समझ 
बेठते हैं; वह वो लोगों के साथ रहकर उनके दुःखों में शरीक 
द्ोता हैँ, वा कि वह उन्हें शान्ति दे सके या मुक्ति का माग बता 
सके । उसके कष्ट का एक कारण यह भी है कि वह हमेशा 
चिन्तातुर और उद्विग्न रहता है । वह सोचता हे, अबतक तो उसे 
चह मार्ग खोज निकालना चाहिए था कि जिससे इन दुःखी प्राणियों 
को जो इतना कष्ट उठाना पड़ता है वह दूर होकर उन्हें सुख-शान्ति 
मिल सके; किन्तु उसने न तो अभी वह मार्ग दूँढ पाया हे और 
न अभी वह लोगों को कुछ बता द्वी सका हे और कौन जाने 
कल क्या हो, कल तक वह जीवित भी रहेगा या नहीं । इस 
अकार की सात्विक ओर कतेव्याभिभूत चिन्ता तो विचारक और 
उद्धारक का दाय भाग ही है। कला के सच्चे सेवक के भाग्य में 


भी व्यथा और स्वा्-त्याग द्वी लिखा रहता है | 
२१४ 


क्या करें ? 


वह आदमी कि जो किसी बड़े कालेज या ऐसे विश्ववियालय 
में पट़ुकर निकला है कि जहाँ विद्वानों और कलाकारों को बनाया 
जाता हैं ( हालाँ कि वस्तुतः: वहाँ कला और विज्ञान की हत्या 
करने वाले ही पेदा किये जाते हैं) और जिसको डिप्लोमा के साथ 
ही कोई पदवी और अच्छा वेतन मिलता है, वह कमी विचारक 
या कलाकार नहीं बन सकता। सच्चा विचारक या कला-प्रेमी तो 
वह है जो जान-बूक कर विचारक बनने नहीं जाता और उसका 
वश चले तो वह किसी से कुछ न कहे-सुने किन्तु अपनी आन्त- 
रिक प्रेरणा ओर मनुध्यों के दु:खों के कारण उससे चुप रहा ही 
नहीं जाता और इसीलिए वह मनुष्य के कल्याण की बात 
सोचता है ओर सोच कर लोगों में उसका प्रचार करता है । 

विचारक ओर कला-प्रेमी मोटे-ताजे और मदमस्त लोग तो 
कभी हो ही नहीं सकते । इसमें शक नहीं कि आत्मिक और मान- 
सिक प्रवृत्तियों और उनका प्रदशन मनुष्य के लिए आवश्यक है; 
किन्तु वह मनुष्य के जितने काम हैं उन सबमें अधिक कठिन काम 
है---वास्तव में तलवार की धार पर चलने के समान है । 

उसका एक निमश्चित गुण तो ख्ाथत्याग की भावना है, जो. 
मनुष्य की अपनी आन्तरिक शक्ति को मलुष्य-मात्र के कल्याण 
के लिए लगा देने के लिए प्रेरित करती हे और इसीमें मर-खप 
जाने के लिए उसे तैयार कर देती है। संसार के कोड़ों की गणना 
शेप छे 


खैंतीसवां परिच्छेद 


करना, सूर्य के धब्बों को देखना, उपन्यास और गीत लिखना 
आदि काम वो विना किसी अन्य की आन्तरिक बेदना के भी हो 
सकते हैं; किन्तु मनुष्य का कल्याण किसमें है, यह बात बिना 
स्वाथत्याग के नहीं बताई जा सकती, क्योंकि मनुप्य का कल्याण 
तो खार्थ-त्याम ओर दूसरों की सेवा करने ही में हे । इस तथ्य 
की बात को लोगों के दिलों में उपदेशों अथवा कला-मयी ऋृतियों 
द्वारा वही बिठा सकता हे किजों खयं खुदी को मिटाने में 
समथ हुआ है । 

चच की पवित्रता उस समय तक बनी रही, जबतक उसके 
आचार्यों ने धेय-पूवक दुःखों को सहन किया; किन्तु ज्योंही के 
खाने-पीने ओर मजे उड़ाने के फेर में पड़े, त्यों ही उनकी शिक्षण- 
शक्ति का खात्मा हो गया | लोग कहते हैं, 'पहले धर्माचार्य लोग 
सोने के होते थे ओर उनके कमण्डछ लकड़ी के, किन्तु अब 
कमण्डल सोने के होते हैं और धममाचाय लकड़ी के ।' इसामसीह 
ने सूली पर जान दी, यह निरथंक बात न थी । इसमें एक दध्य 
है ओर आज भी उसो तथ्य के बल आत्म-त्याम और कष्ट-सहन 
की शक्ति संसार को समस्त चीज़ों पर विजय श्राप्त करती है । 

आजकल हे विज्ञान ओर कला को तो किसी बात की 
कमी नहीं है, फिर भी हरएक आदमी यही सोचता है कि इनके 


लिए और क्या-क्या सुविधायें दी जा सकती हैं---अथोत्‌ उनके 
रेप 


क्या करें १ 


लिए मनुष्यों की सेशा कर सकना .एकदम ही अशक्य बनाने 
का अनजान में आयोजन किया जाता है। सच्चे विज्ञान और 
सच्ची कला के दो निस्सन्दिग्ध लक्षण होते हें---एक तो आन्तरिक 
ओर बह यह कि विज्ञान या कल्ला का सेवक अपने काम को लोभ 
की दृष्टि से नहीं प्रत्युत्‌ आत्म-त्याग के भाव से करता है; दूसरा 
लक्षण बाह्य होता है ओर वह यह कि उसकी बनाई हुई चीज़ें उन 
लोगों की समझ में आती हैं ओर उन्हें डपयोगी मालूम पड़ती हैं 
कि जिनझे फ्रायदे के लिए वह काम कर रहा है । 
मनुष्य: जिसे अपना सवितव्य और कल्याण मानता है, 

उसकी शिक्षा देना विज्ञान का काम होगा और उस शिक्षा की 
अभिव्यक्ति रहेगी कला के हाथ में । सोलन और कन्फ्यूशियस, 
मूसा और ईसा के उपदेश ही सच्चे विज्ञान हैं, ओर एथेन्‍्स के 
बने हुए सुन्दर मन्दिर, दाऊद के कीतेन ओर मन्दिरों की पूजा 
कला की बातें हैं | किन्तु पदार्थों का चौथा परिमाण ( २0प्राकी 
[00707 0 008 ग&।8/' ) मालूम करना, या जिन तत्तवों 
से पदार्थ बने हैं उनका कोष्टक बनाना तथा इस प्रकार की बातें 
न कभी विज्ञान समझी गई हैं, ओर न आगे कभी सममी जा 
सकेंगी | 

. हमारे जमाने में सच्चे विज्ञान की जगह तो घमं-रूढ़ियों 
ओर-क्रायदे-कानूनों ने लेली हे ओर कला का स्थान चर्च और 
२१६६५ 


संतीक्षवां परिच्छेद 


राजकीय शिष्टाचारों ने अपहरण कर रक्खा है, जिनमें न तो कोई 
विश्वास रखता हैं और न जिनपर कोई गम्भीरता-पुवंक विचार 
करता हे । हम आज़ जिसे विज्ञान और कला कहते हैं, वे तो 
. बास्वव में कुछ आलसी दिमागों ओर निकम्मी भावनाओं की उपज 
हैं, जिनका उद्देश्य केबल यह है कि दसरों के दिमायों ओर भावों 
पर भी वेंसा ही असर डाला जाय - साधारण लोगों के लिए वे 
बिलकुल अथेहीन ओर निकम्मी चीजें हैं, क्‍योंकि वे उनके 
कल्याण को लक्ष्य में रख कर नहां बनाई गई हैं । 

पर्व-काल का जहाँतक इतिहास हमें मिलता है वहाँ तक तो 
ऐसा सालूम पड़ता हूँ कि प्रत्यक युग में कुछ ऐस असत्य सिद्धांतों 
का दौरदोरा रहा है, जो अपने को विज्ञान जैसे महान नाम से 
पुंकारते थे किन्तु जिन्होंने जीवन के वास्तविक अथ को कभी गस्कु- 
(टेत तो किया नहीं उल्टे उसे लोगों को नज़रों से छिपाया है ! 
पुराने ज़माने से लेकर अबतक यही स्थिति रही है--मिश्रियों में, 
हिन्दुओं में, चीनियों में, ओर कुछ हद तक यूनानियों में भी हस 
यह बात पाते हैं । किन्तु केसा सौभाग्य है हम लोगों का, कि हम 
एक ऐसे विचित्र समय में रह रहें हैं. कि जब वह मानसिक 
अवृत्ति जो अपने को विज्ञान के नाम से पुकारती है, उन पुरानी 
भूलों से रहित हे; इतना ही नहीं हमें यह विश्वास दिलाया 
जाता है कि वह अभी उन्नति के पथपर अग्रसर होती है । किन्तु 


२७ ९ 


क्या करें ९ 


इस विशेष सोभाग्य का कारण क्या यह नहीं है कि मनुष्य अपनी: 
बुराइयों को आज नहीं देख सकता या देखना ही नहीं चाहता ९ जब 
प्राचीनकालीन घमंशास्रियों ओर मिश्र के रहस्यवादी पुरोहितों: 
तथा अनेक अन्य पन्थों के विज्ञान से शब्दाडम्बर के सिवा कुछ 
नहीं रहा,तो हमीं इतने अधिक सोभाग्यशाली कैसे हो सकते हैं? 

प्राचीन ओर अवोचीन कालके लक्षण तो बिलकुल 
एकसे हैं। आज भी वही घमणड और अन्ध-विश्वास है कि 
केवल हमीं लोग सच्चे रास्ते पर हैं और कि से ज्ञान का प्रारम्भ 
हमने किया है, भविष्य के सम्बन्ध में वैसी ही आशायें भी हैं 
कि हम लोग शीघ्र ही कोई अत्मन्त आश्रयंजनक आविष्कार करने 
जा रहे हैं. और हमारी इस महान्‌ भूल को सिद्ध करने वाली बातें 
भी पहले ही जैसी मौजूद हैं ओर वह यह कि हमारा बह सारा 
ज्ञान केवल हमीं तक सीमित होकर रह गया है, सब-साथारण लोगः 
न तो उसे समभते हैं, न उनकी उसमें सहानुभूति है, वे न तो 
बसे स्वीकार करते हैं और न उन्हें उसकी ज़रूरत ही है । हमारी' 
यह स्थिति बड़ी ही कठिन है, इसमें सनन्‍्देह नहीं पर; यह अच्छाः 
है कि हम उसे उसके असली रूप में समर लें । 

समय आ गया कि हम होश में आयेँ और ज़रा अपनी ओर 
देखें । सच पूछो तो हम लोग उन्हीं फैरिसी तथा घर्मान्ध अधि- 
कारियों की भांति हैं, जो मूसा की गद्दी पर बेठे हैं और खर्ग की 


शेप 


सेंतीासवां परिच्छेद 
कुंजी अपने हाथ में रखते हुए भी नतो ख स्वगे में प्रवेश करते 
हैं, न दूसरों को प्रवेश करने देते हैं । 

आज हम लोग जो विज्ञान और कला के पंडे ओर पुरोहित 
बने बेठे हैं वास्तव में सबसे बड़े घोखेबाज हैं और हमें अपने इस 
प्रतिष्ठित पद पर बैठने का उससे भी कम अधिकार है, जितना कि 
महाचालाक ओर दुराचारी पुरोहित या पोप को इससे पहले 
कभी था | द 

इस प्रतिष्ठित पद पर आरूढ़ होने का हमारे पास कोई 
कारण नहीं है। हमने धोखे से इस पद को हथियाया | और आज 
धोखेबाजी से ही हम उस पर अधिकारूद़ हैं | पुराने जमाने के 
पोषप ओर पादरी लोग चाहे कितने ही अनाचारी और पतित 
क्‍यों न रहे हों, किन्तु फिर भी उन्हें अपने पद पर बैठने का 
अधिकार था, क्योंकि वे दिखावटी तौर पर ही सही, यह कद्ठते 
तो थे कि वे लोगों को जोवन ओर मुक्ति की शिक्षा देते हैं 
किन्तु हम लोग जिन्होंने उन्हें उखाड़ कर फेंक दिया और दुनिया 
को यह दिखलाया कि वे धोखेबांज़ हैं, आज खुद भी. वेसे ही 
बन गये हैं । हमने शिक्षक का स्थान तो ग्रहण कर लिया, किन्तु 
उनको जीवन और मुक्ति की शिक्षा नहीं देते; इतना ही नहीं हम 
तो यह भी कहते हैं कि उन्हें यह सब सीखने की कोई ज़रूरत 
नहीं । हम लोगों का खून चूस कर पीते हैं ओर अपने बच्चों को 
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क्या करें ? 

'पढ़ाते हैं ग्रीक और लेटिन का व्याकरण, ताकि आगे चलकर वे 
भी हमारे ही जैसा निकम्मा और रक्त-शोषक जीवन बिताना 
सीखें । 

हम कहते हैं कि संसार में जाति-भेद हे और हम उसे दूर 
करेंगे । किन्तु इस बात के क्‍या अथ हैं कि कुछ लोग और 
उनऊ बाल-बच्चे तो काम करते हैं ओर दूसरे लोग तथा उनके 
'बाल-बथ्चे काम न करके मोज किया करते हैं ९ 

किमी ऐसे हिन्दू को जो हमारी भाषाओं से अनभिज्ञ हो 
बताओ ओर उसे कई पीढ़ियों का रूसी तथा यूरोपियन जीवन 
दिखाओ तो वह तुरन्त ही दो विभिन्न और स्पष्ट जातियों के 
अस्तित्व को देख लेगा--एक काम करने वाले लोगों की जाति. 
आर दूसरी काम न करनेवाले लोगों की ज्ञाति अपने देश की ही 
तरह यहाँ भी पायगा ! जैसा उम्नके देश में होता है बेसेही यहाँ 
भी काम न करने का अधिकार एक विशिष्ट संस्कार द्वारा प्राप्त किया 
जाता है, जिसे हम लोग विज्ञान ओर कला या साधारणत: शिक्षा के 
नाम से पुकारते हैं । 

यह उसी शिक्षा का ओर उसक्े द्वारा होने वाले बुद्धि-श्रम 
का परिणाम है कि हमपर आज यह अजीब बेवकूफी सवार 
हुई है कि जिसके कारण हम उन बातों. को भी नहीं देख पाते 
"कि जो बिलकुल स्पष्ट ओर निस्सन्दिग्ध हैं | हम अपने भाइयों का 
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क्र 


सेंतीसर्वा परिच्छेद 
खून णी रहे हैं किन्तु फिर भी हम अपने को क्रिश्चियन, दयाल॒, 
शिक्षित और बिल्कुल प्रामाणिक पा रहे हैं । 
नोट 

१, गेलीलियो--प्रह इटछी देश का असिद्ध खगोलवेत्ता हुआ है ।' 
देलेस्को प-दूरदर्शकरय्यंत्र इसीने पहले-पहल बनाया, जिसके द्वारा खगोल- 
सम्बन्धी कई बातें मारूस हुईं प्रथ्वी सूर्य के चारों ओर घूमती हैं, ऐसा 
प्रतिपादन करने के कारण ईसाई पादरियां ने उसे बहुत तंग किया था. 
क्योंकि यह बाइबल के सिद्धान्त के विरुद्ध था । 

», आुनों---इटली का एक तत््ववेत्ता । यूरोप के घुनरुज्जीवन 
( १९7७8387086 3 युग का ज़बरदस्त दार्शनिक था । अपने सिद्धान्तों 
का निर्मीकतापूर्वक प्रतिपादन करने के कारण लोगों ने उसे ज्ञाहिर- 
ज़हूर में जला कर सार डाला | 

३, आइकेल एडज्ञीलो---इटली का मशहूर शिवपों और चित्रकार,. 

जिसने रोम ओर फ्लारेन्स के भनिद्रों को सजाया था। 

४. वीथोंवन--जम॑नी में पैदा हुआ । यद्द एक ज़बरदस्त संगीता- 
चार्य हुआ है । यूरोप में इसके गीत बहुत छोकप्रिय हैं । 

५. बाग्मेर--यदह भी एक मशहूर संगीतशास्त्री हुआ हैं । 

६. टिण्डल--पअ्रकाश, स्वर, गली, इन वैज्ञानिक दिषयों पर उसमे 
अन्थ लिखें | चुम्बक के सम्बन्ध में भी उसकी शोध बहुमूल्य थी । 

७. विक्टर हयगों--यह फ्रान्स का महान्‌ कवि और नाटक तथा 
उपन्यास-लेखक हुआ है, जिसका एुकाथ उपन्यास हिन्दी में भी अजुवा- 


दित होकर प्रकाशित हुआ है। 
श्शे९ 


अड्तीसवां परिच्छेद 
मैंने समाज की इस कुव्यवस्था में अधिक भाग लिया है, अधिक 
लाभ उठाया है, और इसके लिए श्रचलित सत के लोगों ने मेरी 
अधिक प्रशंसा की है और इसीलिए में अपने को अपने अन्य 
अधिकांश आदमियों की अपेद्ा अधिक पतित और सद्माग 
से बहका हुआ मानता हूँ | 

अतः में यह मानता हूँ कि उक्त प्रश्न का जो उत्तर मेने 
अपन लिए खोजा है बह उन सभी लोगों के लिए कारआमद होगा 
कि जो इमानदारी के साथ अपने मन से यह प्रश्न करेंगे कि क्‍या 
करें ? पहले तो में इस प्रश्न का उत्तर देता हूँ और वह यह्द कि 
मुझे कदिए कि में न तो दूसरों का धोखा देता हूँ और न अपने 
को, ओर. कि मुर्के सत्य से .डरना नहीं चाहिए---फिर उसका 
'परिणाम चाह कुछ ही क्‍यों न हो । दूसरों को धोखा देने के क्या अर्थ 
हैं, यह हम सब लोग जानते हैं; लेकिन फिर भी हम सुबह से लेकर 
शाम तक वे धोखेबाजी का व्यापार करते रहते हैं--.. धर नहीं हैं” 
जब हम घर पर होते हैं;“बहुत खुश हुआ' जब बिलकुल ही खुशी 
नहीं है माननीय' जब दिल में मान का कोई भाव नहीं है; 'मेरे 
पास रुपया नहीं है” जब [क हमारे पास रुपया होता है | इसी 
तरह को अनेकों बातें हम रोजञमरों के व्यवहार में करते हैं । 

दूसरों को धोखा देना खासकर एक विशेष शरकार का मूठा 


व्यवहार करना हम बुरा सममते हैं; किन्तु अपने को धोखा देते 
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क्या करें है 
हुए हम नहीं डरते । पर सच्ची बात तो यह है कि दूसरे के साथ 
कैसा भी झूठ क्‍यों न बोला गया हो, परिणाम को देखते हुए वह 
उस भूठ के मुकाबले में कुछ भी नहीं है कि जिससे हम अपनी 
अन्तरात्मा को भुठताते हैं, बहकाते हैं, और जिसके अनुसार 
आज हम अपने जीवन को ढाल रहे हैं। बस, हमें इसी मूठ से, 
इसी आत्म-वच्चनामय जीवन से बचना चाहिए, यदि हम क्या 
करें ?” प्रश्न का उत्तर देने के योग्य बनना चाहते हैं । 
सच पूछी दो में इस प्रश्न का उत्तर दे ही केसे सकता हूँ, 
जब कि में जो कुछ करता हूँ बह ओर मेरा सारा जीवन असत्य 
के आधार पर बना हुआ है और जब कि में बड़ी चतुरता के साथ 
अपने ओर दूसरों के सामने उसे सत्य के नाम से घोषित करता 
हूँ। मूठ न बोलने के मानी तब तो यह हुए कि खत्य से भय 
न किया जाय और विवेक वथा अन्तरात्मा के जो निष्कष होते हैं 
उन्‍हें अपने से छिपाने के लिए न तो मैं खर्य॑ बहाने बनाऊँ और 
न इस सम्बन्ध में दूसरों के द्वारा निकाले हुए बहानों को खीकार 
कह । सारी परिस्थिति प्रतिकूल हो उठे, पास-पड़ोस के सब लोग 
विरुद्ध हो जायँ,तब भी भयभीत न होझँ और विवेक ओर अन्त- 
शत्मा के साथ, समस्त संसार द्वारा परित्यक्त तथा तिरस्कृत 
होने पर भी, अकेला डटा रहूँ; उस स्थिति को सोच कर विच- 


लित न होड़ कि जहाँ सत्य और अन्तरात्मा का अनुसरण करने 
श्२४ 


अड्तीसवां परिच्छेद 


से में पहुँचूँगा, क्योंकि वह स्थिति चाहे कितनी ह्वी भयानक क्यों 
न हों, असत्य और घोखे पर बनी हुईं स्थिति से तो वह किसी 
भी हालत में बुरी नहीं हो सकती । 

हम लोग जो मानसिक श्रम करने का अधिकार प्राप्त करते हैं. 
उनके लिए मूठ से बचने के अर्थ यह्‌ हैं कि वे सत्य से भयभोत 
नहों। हमारे ऊपर शायद इतना अधिक ऋण है कि हम उस 
सबको कभी प्रदान न कर सकेंगे; किन्तु हम कितने ही ऋण- 
प्रस्त क्‍यों न हों, हमें ऋण की सूची तो बनानी ही चाहिए; 
हम कितनी ही दूर बहक कर ग्रलव रास्ते पर क्‍यों न चले गये 
हों, फिर भी इस प्रकार भ्रटकते रहने से वापस आता ही 
अधिक शअ्रच्छा है । 

अपने साथियों के साथ मूठ बोलना सदाही हानिकारी है । 
असत्य की अपेक्षा सत्य के द्वारा प्रत्येक व्यवहार ठीक तोर पर 
सम्पादित होता है ओर जल्दी भी होता है । दूसरों के साथ मूठ: 
बोलने से. मामला और -भी भमेले में पड़ जाता है और फेसला 
रुक जाता है; किन्तु अपने को धोखा देने से, जो असत्य है उसे 
सत्य मान कर आत्म-बच्चना करने से तो मनुष्य का जीवन ही 
एकदम नष्ट हो जाता है । यदि कोई मनुष्य ग़लत रास्ते को ठीक 
समम लेता है ओर उसपर चलने लगता है तो वह हर॒एक क़दम 


पर अपने लक्ष्य से अधिकाधिक दूर होता जाता है। एक 
रू शेर 


क्या करें ९ 


आदमी जो बहुत देर तक ग़लत रास्ते पर चलता रहा है,खद ही 
या दूसरों के बताने से यह मालूम कर सकता है कि उसका 
रास्ता ग़लत है; किन्तु यदि इस भय से कि अब तो वह बहुत 
दूर चला आया है, पीछे लोटना मुश्किल हैं, वह अपने मन को 
इस प्रकार आश्वासन देने की कोशिश करे कि सम्भव है इसी 
रास्ते पर चलते-चलते वह कहीं किसी तरह ठीक रास्ते पर आ 
लगे, तो यह निश्चित है कि उसे ठीक रास्ता कभी न मिलेगा ) 
यरि कोई मनुष्य सत्य से डरता है ओर उसे देखकर भी मानने 
को तैयार नहीं होता बलिक असत्य को सत्य मान छेता है, तब 
वह आदमसी कभी न जान सकेगा कि उसे कया करना चाहिए ! 

हम, केवल अमीर ही नहीं बल्कि शिक्षित ओर अधिकारा- 
रूढ़ लोग भी इतने बहक गये हैँ कि होश में आने के लिए या 
सो हमें जबरदस्त इच्छाशक्ति की जरूरत है या फिर गहरी ठोकर' 
खा कर ही हमारी आँखें खुल सकेगी ओर तभी हम उस असत्य 
को देख सकेंगे कि जिसपर हमने अपने जीवन की नींव डाल 
रखी है । 

ग़लत रास्ते पर जाने के कारण मुझे जो दुःख उठाने पड़े 
उन्हीं के कारण में अपने जीवन की अखत्यता को देख सका 
और एक बार यह मालूम हो जाने पर कि मैं जिस रास्ते पर 
जा रहा हूँ वह ग़लत है,मेंने साहस के साथ पहले वो सिद्धान्त में 
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ओर फिर क्रियात्मक रूप से विवेक ओर अन्तरात्मा की प्रेरणाओं 
का अनुसरण करना शुरू किया। बिना इस बात का खयाल किये 
कि वे मुझे कहाँ किस जगह ले जा रहे हैं । 

मेरे इस साहस का मुझे पुरस्कार मिला । 

मेरे जीवन के चारों ओर जो गड़बड़, जो असम्बद्धतायें, जो 
गृत्थियाँ और अथ-हीनतायें थीं वे सत्र एकदम साफ़ हो गई 
ओर इन परिस्थितियों के मध्य मेसा जीवन जो पहले बड़ा ही 
विचित्र ओर हेय-सा मालूम देता था बिलकुल सरल ओर स्वाभा- 
विक बन गया | इस नवीन स्थिति में मेरी प्रवृत्ति भी निश्चित रूप 
धारण कर सकी ओर वह पहले से बिलकुल विभिन्न है। वह 
नई प्रवृत्ति पहले की अपेक्षा कहीं अधिक शान्त, प्रेमल ओर 
प्रसक्नतापूर्ण है! वही बात जो पहले मुझ्के भयभीव करती थी 
अब आकर्षित करती है । 

इसलिए में सममता हैँ कि जो आदमी इंसान्दारी के साथ 
अपने से यह प्रश्न करता है कि में क्‍या करूँ ओर जो असत्य के 
छवारा अपने को घोखा नहीं देता और निर्मीकता-पृवक अपने 
विषचेक और अन्तरात्मा का अनुसरण वूरता है, .बस -चसे. 
लो इस प्रश्न का उत्तर मिल गया । 

यदि वह आत्म-वच्चना छोड़ दे तब उसे स्वयं यह दीखने 
लगेगा कि उसे कया करना चाहिए, कहाँ जाना चाहिए ओर 
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किस प्रकार व्यवहार करना चाहिए। यह उत्तर भ्राप्त करने के मास 
में केवल एक ही बाधा हो सकती है ओर वह अपने तथा अपनी 
स्थिति के विषय में अत्यधिक उच्च धारणा बना लेना है । भेरे: 
माग में यही बाधा थी । इसलिए हम क्‍या करें ? प्रश्न का 
दूसभा उत्तर, जो पहले छत्तर के परिणाम-स्वरूप मुझे मिला, यह 
था कि मुझे पश्चात्ताप करना चाहिए अर्थात्‌ मैंने अपने और 
कामके विषय में जो धारणा बना रकक्‍्खी थी उसे बिलकुल 
बदल देना चाहिए । अपने को ओर अपने कामों को उपयोगी 
ओर महत्वपूर्ण सममने के बजाय हमें यह मान लेना चाहिए. 
कि हम बहुत ही क्षुद्र हैं ओर हमारे काम हानिकारक हैं, अपने 
को. शिक्षित सममने के बजाय हमें अपनी अज्ञानता को ध्यान में 
लाना चाहिए; अपने को दयाठु ओर सदाचारी माननेके बजाय 
हमें स्वीकार कर लेना चाहिए कि हम दुराचारी और कर हैं; 
अपनी महत्ता पर गये. करने के बजाय हमें अपनी छ्ुद्रताओं पर 
दृष्टिपात करना चाहिए । 

. आत्मव्वना के मार्ग को छोड़ने के अलावा मुझे पश्चात्ताप 
करके अपनी महानता के विषय में जो ग़लत खथाल मेरे मन में 
समा गया था उसे भुला देना पड़ा। में उच्च ओर महान हूँ यह 
धारणा कुछ इतनी गहरी मन में बैठ गई थी कि बह मेरे स्वभाव 


का एक अज्ञ बन गई थी ओर जबतक मेंने अपने को इस अमा- 
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स्मक धारणा से मुक्त नहीं किया तबतक में उस असत्य का 
भथानक रूप भी ठीक तरह से नहीं देश्व सका कि जिसके नीचे 
में दबा हुआ था । 

मेरा मार्ग उसी समय और केवल उसी समय साफ़ हुआ 
जब मैंने अपनी झूल पर पछता कर अपने को एक विचित्र और 
महान आदमी सानना छोड़ कर अन्य सभी प्राणियों की तरह 
एक साधारण सनुष्य सममना शुरू किया । 

अपनी भूल समभने से पहले में प्रश्न इस अकार किया 
करता था, एक ऐसे आदमी को कि जिसने मेरी तरह इतनी 
शिक्षा आप्त की है और इतने गुण सब्चित किये हैं क्‍या करना 
चाहिए ? में जो लोगों से लेता रहा हूँ उसका बदला में इस शिक्ता 
ओर इस गुणावलि के द्वारा केसे चुकाऊँ ? 

' यह प्रश्न ही गलत था, क्योंकि इसकी तह में एक श्रमात्मक 
भावना काम कर रही थी । वह यह कि में अन्य लोगों की तरह 
साधारण आदमी नहीं हूँ.बल्कि एक विशिष्ट पुरुष हूँ जिसे शिक्षा 
ओर गुणावलि के द्वारा लोगों की सेवा कर#ा है कि जिसको मेंने 
४० वर्ष के अध्यवसाय से भ्राप्त किया है । 

मैंने यह प्रभु अपने थे किया तो, पर वास्तव में उसका जवाब 
मैंने पहले ही से दे रक्खा था, क्योंकि मेंने अपने मन में 
यह निश्चित कर लिया था कि में लोगों की सेवा उसी ढद्न से 
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करूँगा कि जो मुझे रुचिकर है ! मेरे प्रश्न का वास्तव में तथ्य 
तो यह निकला--मैं एक इतना अच्छा लेखक ओर इतना बहुत 
ओर गुणी आदमी अपने इन गुणोंको मनुष्य-मात्र के कल्याण 
के लिए किस प्रकार काम में लाऊ १ 

किन्तु प्रश्न किया इस तरह जाना चाहिए था,जैसा कि किसी 
यहूदी पुरोद्दित से किया जाता कि जिसने अपने मत का पुरा-पूरा 
अध्ययन कर जिया है ओर बाइबल के सारे के सारे अक्षर गिन 
लिये हों। प्रश्न यों किया जाता--'मुमझ जैसे आदमी के क्या करना 
चाहिए कि जिसने अपने जीवन का श्रेष्ठ भाग श्रम का अभ्यासी 
होने के बजाय अध्ययन करने में--फ्रेंच भाषा, पयानो, व्याकरण, 
भूगालविया, कानून,काव्य, उपन्यास, कहानियाँ, दाशेनिक सिद्धांत 
पढ़ने-पढ़ाने में और फोज़ी क़वायद करने में ही गँवा रिया है ? मेरे 
जैसा आदमी कि जिसने जीवन का शेष भाग हुस्ती में खाकर आत्मा 
के पतित बनाया है अब क्या करे ? पिछली दुभाग्यमय घटनाओं 
के होते हुए भी अब मुझे क्या करना चाहिए कि जिससे में उन 
लागों से उक्कण हो सकूं कि जिन्होंने इतने समय तक मेरे भरण-पोषण 
का भार सहन किया और अबभी मेरा भरण-पोषण कर रहे है ९” 

पश्चात्ताप के पश्चात्‌ यदि में प्रश्न करता कि मेरे जैसा पतित 
मनुष्य अब क्या करे ( तो इसका उत्तर सरल था। सबसे पथम 


तो मुझे इमानदारी के साथ अपनी रोजी कमाने का उ्योग 
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करना चाहिए; अथात्‌ मुझे दूसरों के आधार पर जीवन निवोह 
करना छोड़ देना चाहिए; इसके साथ ही मुझे यह उद्योग करना 
चाहिए कि दिल और दिमाग को तरह में अपने हाथ-पाँव से भी 
लोगों की सेवा करूँ, यहाँ तक कि आवश्यकतानुसार अपना 
सर्वस्व भी उनकी मेंट कर देने को तैयार रहूँ । 

इसलिए में कहता हूँ कि मेरी श्रेणी के आदमियों के लिए 
यह जरूरी है कि अपने को दूसरों को व धोखा देना छोड़ने के 
अल्लावा पश्चाचाप करके अपनी शिक्षा-दीक्षा ओर योग्यता का 
अभिमान छोड़ दें, अपने को उन्नत बनाकर ओर परोपकारशील 
मनुष्य समझ कर दूसरों को अपने गुणों का लाभ पहुँचाने की 
इच्छा रखने के बजाय यह मानें कि हम नितान्‍्त पापी, पतित, 
ओर निकम्मे हैं ओर एक नये प्रकार के जीवन में ग्रवृत्त हों-दूसरों 
का उपकार करने के लिए नहीं बल्कि अभीवक हम जो लोगों को 
हानि पहुँचाते ओर उनका अपमान करते रहे उसे भविष्य में न 
करने के लिए । 

प्रायः सरल भले युवक, जो मेरो आलो चनाओं को पसन्द 
करते हैं, मुझसे पूछा करते हैं, तब में क्‍या करूँ? मेरे जैसे 
युवक को कि जिसने विश्वविद्यालय में पढ़कर शिक्षा गश्राप्त करली 
है दूसरों को लाभ पहुँचाने के लिए कया करना चाहिए ९ 


ये युवक अश्न तो करते हैं, किन्तु मन ही मन उन्हींने यह 
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पहले ही से तय कर रदखा है कि उन्होंने जो शिक्षा प्राप्त की है 
घट्ट बड़े काम की चीज है और वे उसी के द्वारा लोगों की सेवा 
करना चाहते हैं । द 
. इसलिए वह एक बात रह जाती है,जिसे वे नहीं करते हैं--- 

वे सच्चे जी से अपनी शिक्षा की जाँच नहीं कर पाते और न 
अपने से यह पूछते हैं कि यह शिक्षा अच्छी है या बुरी । 

यदि वे ऐसा करें तो वे अपनी शिक्षा को बरी बताये 
बिना न रहे और नये सिरे से सीखना प्रारम्भ करदें, ओर आव॑ं- 
श्यकता भी इसी बात की है | जबतक प्रश्न ही ग़लत रूप में किया 
जायगा उस समय तक उसका ठीक उत्तर देने में वे असमथ रहेंगे। 
प्रश्न इस प्रकार करना चाहिए--दुभोग्य से मैंने अपनी सारी 
ज़िन्दगी शरीर और आत्मा को हानि पहुँचाने वाली बातों के 
सीखने में ही गँवादी और आज में बिलकुल निस्सहाय ओर 
निरुपयोगी बन गया हूँ । अब में अपनी भूल को कैसे सुधारूँ ९ 
किस प्रकार लोगों की सेवा करना सौखूँ ९! किन्तु प्रश्न हमेशा 
इस ग्रकांर किया जाता है--मैंने इतना सारा उपयोगी ज्ञान 
श्राप्त किया है इसको लेकर में किस अकार लोगों की सेवा करूँ ९* 

इसीलिए मनुष्य जबतक अपने को धोखा देना छोड़ नहीं 
देता ओर पश्चात्ताप करने को तेयार नहीं होता तबतके 'में क्या 
करूँ ९” प्रश्न का उत्तर वह कभी दे नहीं सकता । और यह 
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पश्चात्ताप भयंकर नहीं है, ठीक जैसे कि सत्य भयंकर नहीं है; 
बल्कि सत्य की ही भांति सुफल्रद होता है। हमें चाहिए कि 
इम पूर्ण सत्य को सखीकार करें और पूर्ण पग्चात्ताप करें; तभी हम 
यह सममत सकेंगे कि मनुष्य के जीवन में अधिकार ओर विशिष्ट 
लाभ जैसी कोई चीज नहीं है; वहाँ तो कतंव्य ह्वी कतव्य है, और 
और मानवी कर्तव्यों की न कोई सीमा है ओर न मर्यादा। 
मनुष्य का सबसे पहला और निस्सन्दिग्ध कर्तव्य यह है कि 
अपनी तथा अन्य मनुष्यों की आजीविका उपाजन करने के लिए 
प्रकृति के साथ आवश्यक और अनिवाय संघषे में भाग लें । 

मनुष्य को जब अपने इस कतंव्य का भानहोजाता है तो उसे 
क्या करें ९” प्रश्न का तीसरा जवाब मिलता है | 

मेंने अपने को धोखा देना छोड़ दिया । अपनी शिक्षा और 
बुद्धि के सस्वन्य में में जो श्रमात्मक धारणा बना बैठा था उससे 
भी मुक्त होने की मेंने कोशिश को ओर पश्चात्ताप किया, किन्तु 
क्या करें ?? प्रश्न का निराकरण होने में एक नई उलमन 
पैदा हो गई । 

दुनिया में इतने काम हैं कि मनुष्य को पता ही नहीं चलता 
कि वह कोनसां काम करे ! किन्तु इस प्रश्न का उत्तर पू्वजीवन 
की बुराइयों के लिए जो मैंने पश्चात्ताप किया उससे मिला । 

प्रत्येक मनुष्य यही सोचता है---में क्या करूँ ? ऐसा कौन 
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सा काम है, जिसे खास तौरपर मुझे करना चाहिए ९? मैंने भी 
 कुईबार अपने मन से यह प्रश्न किया, जबतक कि में अपनी 
योग्यता ओर अपने काये के विषय में उतनी धारणा बनाये रहा 
तबतक में यह समझ न सका डि मेरा प्रथम और निस्सन्दिग्ध 
कतंव्य यह है कि में खयं॑ मेहनत करके अपने लिए तथा दूसरों 
की सेवा के लिए खाना, कपड़ा, मकान आदि का प्रबन्ध करूँ: 
क्योंकि संसार के प्रारम्भ से यही मनुष्य का निस्सन्दिग्ध और 
अनिवाय कतंज्य रहा है । 

यदि मनुब्य ने इस जीवन-संघष में भाग लेना प्रारम्भ कर 
दिया है वो वह इसीमें अपनी समस्त शारीरिक ओर मानसिक 
आवश्यकताओं की पूर्ति कर सकेंगा--अपना ओर अपने परिवार 
का भरण-पोषण करके वह अपनी शारीरिक आवश्यकताओं की 
पूर्ति करेगा ओर दूसरों को इस काम में सहायता देने से उसकी 
आध्यात्मिक क्षुधा की शान्ति होगी । 

मनुष्य के ओर सब काम तभी उचित और न्याय्य माने 
जायेंगे कि जब उसने अपने इस पहले कतंव्य का पालन कर 
लिया हो । मनष्य दूसरा चाहें कोई ही काम क्‍यों न करे, चाहे वह्‌ 
शासन-विभाग में काम करे, चाहे देश की रक्षा का काम करे, चाहे 
उपदेशक, शिक्षक, आविष्कारक, कवि या कलाविज्ञ का काम 
करे, किन्तु किसी भी ब॒द्धिमान आदमी का सबसे पहला ओर 
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नितान्त निस्सन्दिग्ध कत्तेठ्य यही है कि वह अपने तथा दूसरे लोगों 
को जीवन-रक्षा के लिए प्रकृति के साथ जो अनवरत युद्ध चल 
रहा है उसमें भाग ले | 

यह कतंठ्य सदाही सबश्रेष्ठ माना जायगा क्यों कि मनुष्य के 
लिए जीवन ही सबसे अधिक महत्वपूर्ण चीज है ओर इस*- 
लिए मनुष्यों को लिखाने-पढ़ाने ओर उनके जीवन को सुन्दर 
बनाने के लिए भी यह जरूरी है कि पहले उनकी जीवन-रज्षा के 
प्रभु को हल किया जाय | ओर यदि हम जीवन-संघर्ष में भाग न 
लेकर अर्थात्‌ खयं श्रम न करके दूसरों की मेहनत पर जीवित 
रहते हैं तो इससे दूसरे जीवन पर्याप्त सामग्री न मिलने के कारण 
नष्ट होते हैं। और यह बड़ी मू्खतापूर्ण तथा एकदम अस- 
म्मव बात है कि इस प्रकार दूसरों का नाश करके हम उनकी 
सेवा का ढोंग करें । 

प्रकृति के साथ संघर्ष करके आजीविका का उपाजेन करना 
मन॒ण्य का अवश्यस्सावी सर्वप्रथम कतेव्य. है, क्‍योंकि यह 
जीवन का नियम है, जिसका उल्लंघन करने से शारीरिक अथवा 
मानसिक हास द्वारा मनुग्य को अनिवाय रूप से दण्ड मिलता है। 
यदि मनुष्य कहीं एकान्त में रहता हो और फिर वह अपने को 
प्रकृति के संघष से मुक्त करले तो शरीर नाश के रूप में उसे तुरन्त 


ही दण्ड मिलेगा | 
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किन्तु यदि मनष्य दूसरे मनुष्यों को अपने लाभ के लिए 
काम करने के लिए बाध्य करके खुद अपने को प्रकृति-लंघष से मुक्त 
कर लेगा तो मानसिक जीवन के हास के द्वारा उसे तुरन्त दण्ड 
मिलेगा, अथात्‌ उसझे जोवन में जो शरीर से भी अधिक महत्व- 
पूण पदार्थ बुद्धि तथा नीति है उसका हास हो जावा है । 
पूब-परिस्थिति के कारण मेरी मनःस्थिति कुछ ऐसी विक्ृत 
हो गई थी ओर प्रकृति अथन्रा ईश्वर का बनाया हुआ यह निर्विवाद 
ओर प्रथम नियम आजकज्ञ इस दुनिया में कुछ इतना प्रच्छन्न है 
कि उसके अनुसार व्यवहार करना मु बड़ा विचित्रसा लग रहा था। 
डसे करते हुए में डरता ओर लज्जित होता था, मानों इस अनन्त 
ओर निर्विवाद नियम का पालन करना-उसका भज्ञ करना नहीं--- 
विचित्र, अखाभाविक और लज्ञाजनक हो | पहलेपहल तो मुझ्छे ऐसा 
मालूम हुआ कि इस नियम के अनुसार व्यवहार करने के शिए 
मुझे कुछ पूव-प्रबन्ध कर लेना चाहिए--समान-विचार के लोगों 
की सभा बनाई जाये, घर के लोगों की सम्मति लेली जाय, और 
शहर को छोड़कर गाँव में जाकर रहा जाय । में अपने हाथ से 
मेहनत कहूँ, यह बात मुझे बड़ी अटपटी और विविन्न-सी मालूम 
होती थी---उसको आरम्भ करने में लज्ञा सालूम होती और समम् 
में नहीं आता कि किस तरह शुरू कहेँ । किन्तु इसके लिए यह _ 


सममने-भर की देर थी कि में जो कुछ करने जा रहा हूँ वह 
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कोई ऐसी नई और अजीब बात नहीं है कि जिसे मैंने खास अपने 
ही लिए खोल कर निकाला हो बढिकि आज में जिस भ्रम में 
पड़ा हुआ था डससे निकल कर फिरसे उस खाभाविक खास्थ्य-' 
सय स्थिति की ओर अग्मलर हो रहा हूँ; अथोत्‌ अपने. 
जीवन से असत्य को दूर कर रहा हूँ--- बस,जहाँ इतना समर में 
आया नहीं कि फिर सब मुश्किलें दूर हो गई । 

मेंने समझा कि पहले से किसी प्रकार का कोई आयोजन' 
करने की जरूरत नहीं हे ओर न दूसरे लोगों की सलाह लेने की 
आवश्यकता है, क्योंकि मैं जहाँ कहीं जिस किसी भी स्थिति में 
रहूँ, मुर्भे ऐसे आदर्मा दिखाई देते थे कि जो मुझे और साथ ही' 
साथ अपने को भी हलिलाते, पिलाते, कपड़े पहनातें और गरमी 
पहुँचाते थे । और यह सब देखकर में इस निष्कर्ष पर पहुँचा कि 
कहीं भी किसी भी स्थिति में में रहूँ, यदि मेरे में शक्ति हो और 
समय हो तो में भी उन्हींकी तरह अपने लिए तथा उनके लिए 
यह काम्र कर सकता हूँ ! द 

मुझे जो काम विचित्र और रेर-सामूली से दिखाई पड़ते थे, 
उनको करते हुए,मेने देखा कि मुझे झूठी लज्जा नहीं आई; क्योंकि 
इससे पहले ही में मन ही मन इन कासों को खयं न करने के 
कारण कई बार सच्ची लज्या का अनुभव कर चुका था | 

इस परिणाम पर पहुँचकर परिणाम के जो व्यावहारिक सि- 


(४ कक का 
/थ “पु छः 


क्या करें ऐ 
र्कष थे उनका मैंने अपनी बुद्धि की प्रेरणा के अनुसार निर्भयता 
ओर साहस के साथ अनुसरण किया ओर इससे मुझे पूरा-पूरा 
लाभ हुआ । 

इस व्यावहारिक परिणाम पर पहुँचकर मेंने साम्वय देखा 
कि जो समस्‍यायें मुझे पहले बहुत ही कठिन और .शुम्फिव 
दिखाई पड़ती थीं उनका हल कितना आसान और कितना सादा 
है। क्या करें ९ यह प्रश्न जो मेरे मन में उठता था, उसका बड़ा 
स्रीधा-सा जवाब मुझे मिला--पहले तो यह करो कि जो बातें 
तुम्हारे लिए जरूरी हैं उन्हें खुद करो,जों कुछ तुम कर सकते हो 
उसे दूसरों से न कण कर खय्य करो | खुद ही अपना पानी भरो, 
खुद ही चूल्हा जलाओ, खाना पकाओ ओर खुद ही कपड़े -घोओ । 

'जो लोग यह सब काम अभी तक मेरे लिए किया करते थे 
क्या उन्हें यह आश्रयजनक न मालूम होगा ?! इस प्रश्न के उत्तर- 
स्वरूप मेंने देखा कि केवल एक सप्ताह तक ही यह बात लोगों को: 
विचित्र मालूम हुई और एक सप्ताह के बाद तो मुझ अपनी पूर्व 
स्थिति पर जाना अधिक विचित्र जान पड़ने लगा | 

शारीरिक श्रम का प्रचार करने के लिए कहीं किसी गाँव में 
कोई सभा स्थापित करने की ज़रूरत है कि नहीं है १! इस प्रश्न का 
उत्तर यह मिला कि इस बात को जरूरत नहीं है; यदि श्रम का 


उद्देय आगे चलकर आलसी रहने या दूसरों के श्रम का हप- 
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भोग करने का नहीं है-जैसा कि धन-प्राप्ति की इच्छा से श्रम करने 
वाले लोगों का हुआ करता है--केंबल अपनी आवश्यकताओं को 
पूति करना ही उसका लक्ष्य है, तो स्वभावतः ही इसके छारा 
लोगों को शहर छोड़ कर गाँव जाने की भ्रेरणा होगी; क्योंकि इस 
प्रकार का श्रम वहीं अधिक आनन्दसय ओर फलदायक होता 
है। सभा स्थापित करने की भी कोई आवश्यकता न थी, क्योंकि 
इस ग्रकार का श्रम करने वाला खय॑ ही ऐसे दूसरे लोगों से 
मिलता-जुलता रहेगा । 

मेरे मन में यह प्रश्न उठा कि इस- प्रकार सब काम हाथ से 
करने में मेरा सारा समय तो न चला जायगा ९ ओर इस प्रकार 
में इस सानखिक : अवृत्ति से वज्चित तो न हो जाऊँगा, जो सुभ्के 
पसन्द है ओर जिसकी उपयोगिता के विषय में अब भी कभी-कभी 
मेरे मन में विचार पेदा हो उठता है ? इसका उत्तर जो मुझे मिला 
उसकी तो मेंने कमी आशा ही न की थी ! शारीरिक श्रम की 
सात्रा के अनुसार मेरो मानसिक शक्ति बढ़ गई। में जितना 
अधिक शारीरिक श्रम करता था उतना ही में फिजूलियात के 
चंगुल से छुट कर मानसिक काम भी अधिक कर सकता था । 

में आठ घंटे शारीरिक श्रम करने लगा। इससे पहले यह 
समय में मन बहलाने ओर आलस्य से लड़ने में व्यदीतव करता 


था | फिर भी मेरे पास आठ घंटे बचते थे और उनमें भी मान- 
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सिक काम के लिए मुझे तो केवल ५ ही घंटेचाहिए थे; पर हिसाब 
लगाने पर मालूम हुआ कि चालीस वष तक और कोई काम न 
करते की हालत में भी मेरे जेसे धनी लेखक ने कुल मिलाकर 
४८०० छुपे हुए प्र्ठ लिखे थे | अब यदि मेंने इन चालीस वर्षों- 
तक दूसरे मजदूरों के साथ हर रोज आठ घंटे काम किया 
होता ओर शीत-ऋतु की संध्या और छुट्टी के दिनों को छोड़ 
कर रोज ५ घंटे पढ़ने में व्यतीत किये होते ओर केवल छुट्टी के 
दिनों में केबल दो प्रष्ट रोजाना के द्विसाब से लिखे होते (हालांकि 
मैंने तो कई बार दिन भर में सोलह-सोलह. प्रष्ठ तक लिखे हैं ) 
तब भी ४८०० पृष्ठ में चोदह वर्ष में लिख सकता था । 

मुझे बड़ा आश्रय हुआ; यह इतना सीधासा हिसाब था कि 
जिसे एक" ७ वर्ष का स्कूल का बालक भी लगा सकता था, पर में 
आज तक न कर सका था। दिन में २४ धन्टे होते हैं, जिनमें से ८ 
सोने के लिए रख लिए जायें तो १६ शेष रहते हैं । अब यदि कोई 
मनुष्य ५ घन्टे रोज़ाना मानसिक श्रम करे तो वह बहुत सारा काम 
कर सकता है । तब इन बाकी के ११ घन्टों में हम क्याकरते हैं ? 

मुझे ऐसा अनुभव हुआ कि शारीरिक श्रप्त करने से मान 
सिक अम न हो सकता हो, यह बात तो ठीक नहीं है; बिक 
शारीरिक श्रम से मानसिक श्रवृत्ति को स्फूति मिलती है ओर 
काम भी अच्छा ओर अधिक होता है । 


ने 
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मेरे मन में इस बात को आशइ्ला थी कि शारीरिक श्रम 
करने से में मनुष्योचित जीवन के निर्दोष आननदों से तो 
वब्चित न हो जाउँगा ? कल्ञा का खारस्य, विद्याओं का अध्ययन, 
समाज का संसर्ग ओर ऐसी ही अनेक बातें जो जीवन को' 
सुखी ओर सरस बनाती हैं कहीं मुझे दूर न हो जाय ? किन्तु 
मेरी यह आशक्ला नितान्त निमूल सिद्ध हुईं। मेरा श्रम जितना 
ही गम्भर और कठित होता गया, जितना ही में कृषि जैसे कष्ट- 
साथ्य काम में अवृत्त होता गया उतना ही जीवन का आनन्द 
बढ़ता गया, लोगों से मित्ने-जुलने बातचीत करने, और ज्ञान 
प्राप्त करने के अवसर अधिक मिलते और मलुष्यों के साथ मेरा 
सम्पक अधिक घनिष्ट और प्रेमल हो गया जिससे में अपने 
जीवन में विशेष सुख का अनुभव करने लगा । 

कुछ लोग तो जो शाधैरिक श्रम करने के लिए बहुत उत्सुक 
नहीं दवोते हैं, प्रायः यह कहा करते थे:--समुद्र में एक छोटी सी 
बूँद से भला क्या होगा ? दूसरों को मज़दूरी से हम तो इतना 
लाभ उठाते हैं उसको देखते ही हमारी यद्द मेहनत तो एक बुँद 
के बराबर भी नहीं है तब हमसे क्‍या लाभ हो सकता है ? इस 
प्रश्न का बड़ा ही आश्रयजनक उत्तर मुझे मिला । 

मैंने देखा कि शारीरिक श्रम को जीवन का साधारण नियम 
बनोते ही आलसी दिनों की जो मेरी बहुत सी क्रिजुल और 
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खर्चीली आदतें ओर जरूरतें थीं वे एड दम कम हो गई | 
इप्तके लिए मुझे कोई विशेष प्रयास भी न करना पड़ा । राव को 
दिन और दिन को रात बना डालने को मेरी आदत छूद गई । 
बिस्‍्तरों, कपड़ों का बाहुल्‍थ अ.र केवल दिखाबे के लिए जो 
ऋत्यधिक खब्छ॒ता का ढोंग रचाजाता है यह सब मेरे लिए 
असहा हो उठे ओर श्रम करने से मेरे भोजन की मात्रा ओर 
उसके प्रकार में भी जबरदस्त परिवर्तन हो गया । पहले दो में 
अनेक भिठाइयाँ, तरह तरह के मसालेदार लज़ीझ़ ओर अमी- 
राना खाने पसन्द करता था उनके बजाय अब में गोभी, शोरबा, 
दलिया येटी चाय आदि बिलकुल सादा खाना ज्यादा पसन्द 
करने लगा | 

मैं जिन मज़ादूरों के घनिष्ट सम्पक में आता था उनको तो 
मैं देखता ही था कि वह बहुत थोड़ी सी चीज़ों से सम्तुष्ट रहते 
थे पर धीरे धीरे ख़ुद मेरी भी जरूरतें परिश्रमी. जोत्रन व्यतीत 
करने के कारण कम हो गई। ज्यों-ज्यों में परिश्रमी जीवन का 
अभ्यासो होता गया त्यो-स्यों मेरे शारीरिक श्रम का बिन्दु 
अधिक बढ़ता हुआ दिखाई देने लगा ओर मेरी मेहनत अधिक 
फलदायी होती गई त्यों-त्यों दूसवें की मेहनत की ज़रूरत भी 
मुझे कम. माछूम पड़ने लगी और जिना किसी विशेष प्रयास 


आथवा कष्ट के मेरा जीवन खभातततः ही इतना सादा हों गया कि 
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परिश्रम के नियम का पालन करने से पहले में उसकी कल्पना 
भी नहीं कर सका था ! 
यह स्पष्ट हो गया कि मेरी पहली अत्यन्त खर्चीली जरूरतें, 
जो केवल. सनोरजन या शान दिखाने के लिए थीं, आलसी 
जीवन का ही प्रत्यक्ष परिणाम थीं। जब में खय॑. शारीरिक परि- 
श्रम करने लगा तो अभिमान ओर शान के लिए तो स्थान ही 
नहीं रहा, न मनोरंजन को जढूरत रही; क्‍यों कि काम "करते हुए 
मेरा समय बड़े आनन्द से कटता था और थडावंटे महसूस 
होने पर चाय पीने, पुस्तक पढ़ने या कुटुम्दी जनों से वातोंलाप 
करने में जा विश्राग्त मिलती थी वह नःटक देखने, ताश खेलने 
नाच पार्टी या बड़े-बड़े जलसों में सम्मिलित होने की. अपेत्ता 
कहीं अधिक मधुर प्रतीत होती थी । 
में मेहनत करने का अभ्यासी नहीं हूँ, इसलिए दूसरों की 
सेवा करने के लिए जितने श्रम की जरूरत दोदी है उससे मेरे 
स्वास्थ्य को हानि तो नहीं पहुँचेगी ? यह भो एक अश्न था, किन्तु 
मैंने देखा कि में जितना ही अधिक श्रम करता उतना ही अधिक 
स्वस्थ, प्रसन्न ओर दयामय में अपने को पाता--हालोँ कि बड़े- 
बड़े डाक्टरों ने मुकसे यह कदा था कि कठोर शारीरिक श्रम 
ग्रेरे जेसी वाधक््यावस्था में स्वास्थ्य के लिए बहुत अधिक हानि- 
कारक सिद्ध होगा ओर इसीलिए उन्होंने जमनात्टिक घोड़े की 
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सव्रारी आदि कई. प्रकार के व्यायाम मेरे लिए बताये थे | 

मुझे से यह निविवाद रूप से निश्चित और स्पष्ट मालूम 
होने लगा कि मानव-समाज की सेवा के नाम पर जो अनेक नई- 
नई बातें होरही हें--जैसे समाचारपत्र, मासिक-पत्रिकायें, 
उपन्यास, नाटक, संगीत, नाच-पार्टी ओर जलसे आदि--ये सब 
मनुष्य के आध्यात्मिक जीवन को स्वाभाविक स्थिति से निकालकर 
दूर ले जाकर उसे सजीव बनाये रखने के कृत्रिम उद्योग हैं |. 
ठीक इसी तरह स्वास्थ्य के नाम पर जो खान-पान, वायु और 
प्रकाश, गरमी, दस्र, दवा, मालिश, कसरत, बिजली आदि 
नाना-प्रकार के जो डाक्टरी प्रयोग हैं, ये सब केवल इसीलिए पैदा 
हुए हैं कि मनुष्य ने परिश्रम करने की अपनी कुदरती आदत. 
छोड़ दी है ओर अब किसी भ॒ किसी तरह अपने जिस्म को 
कायम रखने के लिए ये सब तदवीरें निकाली हैं। आज़ की 
अपनी स्थिति कुछ ऐसी हैकि जैसे किसी ऐसी कोठरी में जिसमें 
हवा और प्रकाश बिलकुल न जा सके, किसी पोदे को लगाकर 
फिर ड़से सजीब बनाये रखने के लिए रासायनिक भ्रयोगों द्वारा 
हवा ओर प्रकाश को पहुँचाने की कोशिश को जाय, जबकि - 
जरूरत सिफ इस बात की है कि कमरे को खिड़कियाँ खोलकर: 
साभाविक रीति से हवा ओर प्रकाश को अन्दर जान दिया जाय।.. 
पौदों के लिए जो नियम उपयोगी हैं वही सनुध्यों और . पशुओ्रों- 
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के लिए भी; अर्थात्‌ , खाना खाने से जो गरमी और शक्ति. पेदा 
होती है उसे शारीरिक श्रम के द्वारा बाहर निकाला जाय' ओर 
उसके लिए क्त्रिम उपायों का अवलम्बन न करके मेहनत-मजदुरी 
करनी चाहिए, जो मनुःप्र का खाभाविक धम्मे हैं । 

आजकलज्ञ हमारे सप्ताज के आरोग्य-संरक्षण ओर वैद्यक के 
जो नियम बने हैं वे ऐसे हैं, जैसे कोई यन्त्रन्शाल्ली अधिक तपे 
हुए इज्जिन की भाफ निकलने के सब्र मार्गों को तो बन्द करदे 
ओर फिर उसको फटने से बचाने के लिए कोई तरकीब खोजने 
'की कोशिश करता फिरे ! 

ये सब बातें जब में स्पष्ट रू से सम गया तत्र मुझे बड़ा 
 आश्चय हुआ कि इतनी शंकाओं, शोधों ओर दीघ इझालीन आत्म- 
निरीक्षण के पत्चात्‌ में इस असाधारण सत्य पर पहुँचा कि 
अगऩान ने मनुष्य को जो आँखें दी हैं वे देखने के लिए, कान 
सुनने के लिए, पेर चलने के लिए, इाथ काम करने के लिए 
ओऔर यदि मनुष्य अपने इन अवयवों का वह उपयोग न करेगा 
कि जिसके लिए .े बने हैं तो वह अवश्य दी नुकसान उठायगा। 

हमारी श्रेगी के लोगों की स्थिति ठक वैसी ही हो रही है, 
जैसी कि मेरे एक मित्र के घोड़ों की हुई थी | उसने अपने एक 
आदमी को, जिपे न तो घोड़ों से प्रेत था ओर न उनके विषय 


में कोई ज्ञान था, हुक्म दिया कि अत्तवल में जो अच्छे-अच्छे 
स्डण 
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बछड़े हैं उन्हें बेचने के लिए तेयार करो । आदमी ने अस्तवल 
में से अच्छे से अच्छे बछुड़ों को चुनकर उन्हें खूब खिलाना- 
पिलाना शुरू किया और इस चिन्ता के कारण, कि कहीं घोड़ों 
को तकलीफ न हो, उसने उनसे किसी प्रकार की कोई मेहनत न 
ली | न तो उसने खुद सवारों ढी, न किसी दूसरे के हाथों में 
उन्हें सौंपा, न कभी गाड़ी में जोतने के लिए उन्हें बाहर निकाला; 
परिणाम यह हुआ कि घोड़े बिलकुल निकम्मे हो गये । 

हमारी भी ठीक यही हालत हुई है । अन्तर केवल इतना है 
कि घोड़ों को इस विषय में धोखा देनो असम्भव है । आप यदि 
यह चाहते हैं कि वे बाहर न निकल सकें, तो उन्हें बाँधकर 
रखना होगा । हम भी तरह-तरह के लालचों के वशीभूत होकर 
असखामाविक और हानिकारक स्थिति में रहना पसन्द करते हैं 
ओर वे लालच ही हमें बाँधकर रखने के जिए जंजीरों का काम 
देते हैं। 
हमने अपने जीवन को मनुष्य के नैतिक ओर शारीरिक 
 खमाव के विरुद्ध बना रकछ्ा है और फिर हम अपनी बुद्धि का 
सारा जोर लगाकर मनुष्यों को यह विश्वास दिलाने को कंशिश 
करते हैं कि यही जीदन सच्चा है। हम आज जिसे सभ्यता 
कहते हैं, वह केवल हमें धोखा देने का एक साधन है। विज्ञान 


ओर कला, जो जीवन के आनन्द में वृद्धि करने का दावा करते 
औेछर 
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हैं, वास्तव में मनुष्य के नैतिक जीवन को पंगु बनाने के साधन 
हैं और आरोग्यशासत्र तथा वैद्य मनुः्य को खाभाविक शारीरिक 
धम्म से वंचित *खने के 6ंग हैं--इसके सिवा और कुछ नहीं ! 

किन्तु इन सब प्रवंचनाओं की भी एक सीमा होती है ओर 
हम उस सीमा पर पहुँच गये हैं। यदि सचमुच मानव-जीवन 
ऐसा ही है तब तो फिर जीते रइने की बिलकुल जरूरत नहीं-- 
यह कहती है शोपनहार और हटनेन की आधुनिक लोकजिय 
फिलासफ़ी । यदि सचप्रुच मानव-जीवन ऐसा दी है तो इससे 
तो भरना अच्छा-प्रतिष्ठित परिवारों में बढ़ती हुई आत्महत्याओं 
के द्वारा यह उद्भोषित हो रहा है । यदि जीवन ऐसा ही है तो 
आगामी पीढ़ी के हक में भी यही अच्छा है कि वह जन्म 
ही घारण न करें--हमारा कृपाडु डाक़्ठरी ज्ञान यह सलाह 
देता है ओर ऐसे साधनों का आविप्क.र करता है, जिनसे श््रियों 
की जनन-शक्ति मारी जाये | 

बाइबिल में मनुष्यों के लिए यह उपदेश दिया गया हैं:--- 
जब तेरे चेहरे पर पसीने की बूँदें कलकती हों तब तू रोटी खा ४ 
ओर “कष्ट उठाकर प्रजा उत्पन्न कर | 

वाणडरफ़ नामक किसान ने एक लेख जिखकर इस महत्व- 


पूर्ण वक्‍य की बुद्धिमचा पर बहुत प्रकाश डाला था। मेरे जीवन- 
भर में दो रूसी विचारकों ने मुक पर जबरदस्त नेतिक प्रभाव 
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डाला है; उनके द्वारा मेरे विचारों में अभिवृद्धि हुई है और संघार 
फे सम्बन्ध में जो मेरी कल्पना थी उसे उज्ज्वलता प्राप्त हुई है । 
_ ये दोनों मनुष्य न तो कवि थे, न विद्वान, ओर न उपदेशक, 
ये दोनों विचन्षण पुरुष थे; दोनों किसान थे ओर दोनों दी अभी 
जीवित हैं । इनके नाम दे सुरेफ़ और वाण्डरफ़ । 
कापिवेन्स्की के जिले में एक फटे हाल किपतन घुमता-फिरता 
है। लड़ाई के जमाने में वह रसद के दारोगा के साथ सामान 
खरीरने जाता था। इस अफ़सर से परिवित होने और 
उसके सुखमय - जीवव की देखकर उसका दिमास फिर गया 
ओर वह सोचने लगा कि वह भी अब एक भले आदमी 
की तरह बिना काम-काज किये मौज से जिल्‍दंगी. बसर कर 
सकता है । बस बादशाह को चाहिए कि उसकी आवश्यकताओं 
का प्रबन्ध करदे । यह किसान अब अपना नाम 'महामान्य राज 
कुमार बोल्सिन' बताता है. ओर कहता है कि वह सब सैनिक 
दर्जों को पार कर चुका है। युद्ध के समय जो उसने सैनिक 
सेवायें की थीं उसके लिए बादशाह की ओर से उसे असंख्य 
धन, खिलञ्त, घोड़े, गा? , नोकर, सब प्रकार के सामान आदि 
का प्रबन्ध किया जायगा |: जब कोई पूछता है कि क्‍या तुम 
थोड़ा बहुत काम करना प्रसन्‍द करोगे ? तो वह कहता है, 


नहीं कोई जारूरत नहीं, किसान लोग सब्र काम करलें) । और 
६ 3:2८ 


'अड्दीसयां परिच्छेद 


जब हम यह कहते हैं कि सम्भव है कि किसान भी काम न 
फरना चाहे, तो वह उत्तर देताहै कि “किसानों को काम करने में 
'अब अमुविधा नहीं होगी, वर्योकि उनके जिए मशीनें बना दी 
गई हैं ।! जब यह पूछते हैं. कि तुम किस लिए जी रहे हो ? तो 
घह उत्तर देता है, समय बिताने के लिए ।” 
में इस आदमी को एक आईना समभता हूँ। उसम्रें में 
अपनी तथा अपने वग को सूरतें देखता हूँ। हम लोगों के जीवन 
का उद्दश्य भी तो यही है कि सब दर्जों को पार करके असंख्य 
घन जोड़ा जाय ओर हमारा जीवन समय बिताने में व्यतीत हो, 
बाकी सारा काम तो किसान लोग करते रहगे ओर मशीनों से वे 
अपने काम में बहुत कुछ मदद ले सकेंगे। हमारे वर्ग के लोगों का 
बिलकल यही मूर्खतापूण खयाल है।. जब हम यह कहते हैं कि 
खास कर हस लोगों को क्या काम करना है, तो वास्तव में हम 
जिज्ञासु के रूप में कोई अ्रभ्भ॒ नहीं करते हैं. बल्कि वोल्सन की 
भांति इस बात को प्रकट करते हैं. कि हम कोई भी काम करना 
नहीं चाहते अन्तर केवत्र इतना है कि हम डउस महामान्य राज- 
कुमार वोल्सन की भांति स्पष्ट रूप से इसानदारी के साथ सथी 


बात कद देने का साहपछ नहीं करते । जिसमें जरा भी सोचने 
समभने की शक्ति है वह तो क्या करें! पूछेगा ही नहीं क्‍योंकि 


घह ख्ं देखता है कि उसे हिन चौजों को जरूरत होती है वे 
ह्छेडे 


क्या करे 
यातो दूमरे मनुष्यों केद्वारा बदाई जा चुकी हैं या अब बनाई जा 
रहीं हैं। दूसरे एक तन्दुरुस्त आदमी जब सोकर उठता है वो 
उसको स्वभात्रतः यह इच्छा होती है कि पैरों ही को तरह हाथ और 
दिमाग से भी वह काम ले । जो काम करना चाहता है उसके 
लिए काम की कमी नहीं हे--बस, उसे अउने आपको मेहनत 
करने से रोकना न चाहिए । एक महिला ने अपने मेहमान को 
बाहर जाने के लिए द्वार खोलते देखकर कहा था, “ठहरिए में 
नोकर को बुलाती हूँ वह द्वार खोल देगा ।! इसी तरह के लोग जो 
मेहनत या किसी प्रकार के काय को अपने हाथ से करना अपनी 
शान के खिलाफ समभते हैं, ऐसा प्रभ किया करते हैं, कि 
मुझे कया करना च हिए ९! 
मुश्कित्त काम खोलने की नही है, क्योंकि प्रत्येक मनुष्य के 
लिए अपनी तथा दूसरों की सेवा करने का बहुतेरा काम मौजूद 
है । सबाल तो यह है कि हम किस प्रकार अपनी उस जीवन- 
सम्बन्बी भ्रमात्मक ओर पापी धारणा को बदलें कि जो हमें 
यह लिखाती है कि केव#श आनन्द और मौज के लिए ही हम 
खाते-पीते और झोते हैं ओर किप प्रकार श्रमी वर्ग की वह सरत 
ओर सत्य धारणा हम प्राप्त करें जो हमें यह बतादी है कि शरीर 
एक मशीन के समान है | यदि हम उसे खिलायें-पिलायें पर 


उससे पूरा-पूरा काम न लें तो यह लज्जा-जनक, कठिन ओर 
२७५० 
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हानिकारक है; हम अपनी अन्तरात्मा में यह सरल रुत्य स्थापित 
करे कि खाना ओर काम न करना यह बड़ी ही भयानक स्थिति 
है---आग लगाने जैसे आततायीपन के समान बुरी और 
भयंकर है | द 

बस यह भावना जाग्रत करने की देरी हैँ ओर फिर हम 
अपने सामने काम ही काम देखेंगे ओर यह काम होगा भी हनि- 
कर ओर साथ ही हमारी समस्त शारीरिक तथा मानसिक 
वासनाओं को तठृप्त कर सकेगा । 

में तो अपने मन में यह सोचता हूँ--प्रत्येक आदमी का 
दिन खाने के हिसाब से चार भागों में या जैसा कि प्रचलित है 
चार पहरों में विभक्त हो सकता है | पहला भाग-नाश्ते से पृ, 
दूसरा दो पहर के भोजन तक, तीसरा तीसरे पहर के टिफ़न 
तक, ओर चौथा रात्रि के भोजन तक ! मनुष्य की ध्रत्ति जिन 
कामों की ओर जाया करती है वे भी चार भागों में विभक्त 
किये जा सकते हैं | पहले तो शारीरिक श्रम,--अथौव हाथ पेर, 
पीठ ओर कंधों के द्वारा कसकर मेहनत करना, जिससे पसीना 
आना, दूसरे अंगुलियों और कलाइयों का काम--अथोत्‌ कला- 
कौशल सम्बन्धी काम, वीसरे बुद्धि ओर कल्पना का काम, ओर 
चोथे अन्य लोगों से ब:त-चीत करने का काम । 


आदमी जिन चीजों का इस्तेमाल करता है वे भी चार 
प्ेप्छू पे 
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भागों में बॉँटो जा सकती हैं । प्रथम प्रत्येक मनुष्य कठोर श्रप् 
हू रा उपानित पदार्थां का उपभोग करता है-जैले रोटी, मकान, 
-कुआ, जल, आदि, द्वितीय हुनर-उद्योग द्वारा बने हुए पदार्थ- 
कपड़े, बतन, जूते, टोपी आदि; ठृदीय, मानसिक प्रकृति की 
उपज-जैसे विद्या और कला, चतुथ मनुष्यों के संसग में आना 
जैसे भिन्नता बढ़ाना, परिचय ग्राप्त करना, सभा आदि में जाना। 

में सोचता हूँ कि काम का इस प्रकार आयोजन करना अति 
उत्तम होगा कि जिससे मनुष्य अपनी चारों तरह की शक्तियों 
को उपयोग में. ला सके ओर चार प्रकार की चीज़ों का जो व्यव- 
हार फरता है बह भी स्वर्य बनाकर बदले में दूसरों को दे सके । 
इस दृष्टि से समय-विभाग इस प्रकार किप्रा जाय-अप्रथम प्रहर 
कठोर शारीरिक श्रम: द्वितीय 7हर सानसिक श्रम; तृतीय पहर 
औद्योगिक कार्य; चतुर्थ प्रहदर--सनन्‍्त ओर सज्जन पुरुषों का समा- 
ग़म | अच्छा दो यदि मनुष्य इस प्रकार अयने समय को विभाजित 
कऋरके सनुष्योपयोगी काम करे। किन्तु यदि यह असम्भव हो वो 
एक बात जरूरी है--मनुष्य परिश्रम के कतंठ्य को पहचाने और 
यह समझे कि दिन के प्रत्येक भाग का उचित डपयोग करना 
इसका धम है । 

में सोचता हैँ ऐसा होने ही पर हमारे समान ये जो ग़लत 


अम-विभाग फैजा हुआ है वह दूर हो सकेगा और एक उचित 
२७ 
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आर न्याय्य अ्रम-विभाग का प्रचार करेगा, जिससे मानव-्समाज 
के सुख में बाधा न पड़ कर उसके कल्याण का मार्ग खुलेगा |. 
में जीवन-भर मानसिक काम ही करता रहा हूँ । में सोचता 
था कि मेरा मुख्य काम लिखना है ओर बाक़ी सब जरूरी काम 
मैं दूसरों पर छोड़ देता था, या यों कहिए कि जबरदस्ती उनसे 
करवाता था | किन्तु यह प्रबन्ध जो देखने में मानसिक काम के 
लिए बड़ा सुविधाजनक माझूम पड़ता था, अन्यायपूर्ण ओर अलु« 
चित तो था ही, पर मानसिक कारय के लिए भी वहू बहुत ही 
असुविधाजनक सिद्ध हुआ । में जीवन-भर लिखा ही किया; मैंने 
अपना खाना-पीना, सोना और मनोरंजन आदि सब काम इसीः 
के काम को सुविधा के अनुकूल रक़्खे, ओर इस लिखने के काम 
सिवा मैंने ओर कुछ क्रिया भी नहीं । 

. किन्तु इसका परिणाम यह हुआ कि एक तो मेंने अपने 
निरीक्षण ओर ज्ञान-स्चय का ज्षेत्र बहुत संकुचित बना लिया ! 
प्रायः ऐसा होता था कि मुझे अध्ययन के लिए कोई विषय ले 
मिलता था और जब मुझे मनुष्य-जीवन का वर्णन करने की 
खरूरत पड़ती ( ओर मनुष्य-जीवन का प्रश्न प्रत्येक मानसिक 
प्रवृत्ति के सामने आया करता है ) तब मुझे अपने अज्ञान का 
भास होता और सझुझे दूसरे लोगों से उन चीज़ों के विषय में 
पूछना या सीखना पड़ता कि जिन्हें खुले मैदान में मेहनत-मजू- 
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अन्य विशिष्ट काम में संलग्न होने की आन्तरिक अनित्राये प्ररणा 
न होगी, या जब तक दूसरे आदमी भी उस काम के लिए उससे 
अनुरोध न करेंगे, तवतक बह अपने देनिक श्रम के काये को. 
छोड़ना पसन्द न करेगा । मनुष्य को अपनी निजी आवश्यकता 
की पूर्ति के लिए दी इतने प्रकार को जिस्मानी मेहनत करनी 
पड़ती दे कि श्रम करना उसके लिए भार न द्ोकर सरल ओऔर 
आझानन्दद|यक हो जाता है | 
श्रम करना बुरा है, इस मिथ्या धारणा के कारण मनुष्य 

अपने को मेहनत-मजदूरी के काम से मुक्त कर लेता है। अथोत, 
उन कामों को जबरदस्ती दूसरों से कराता है और फिर अपनी: 
स्थिति की रक्षा के लिए अपने ऊपर खास काम करने की जिम्मे 
बारी ।लेने का बहाना करता .हैे ओर इसे श्रम-विभाग के. 
नाम से पुकारता है । 

 श्रम-वेभाजन की इस मिथ्या धारणा के हम इतने अभ्यस्त -. 
हो गये है कि हम सचमुच दी यह उचिद और आवश्यक सम- 
मने लगे हैं कि मोची, यन्द्रब्शिस्पी, लेखक ओर संगीतज्ञ आदि 
को मनुष्योचित जीवन-सम्बन्धी आवश्यक और अनिवाये मेहनत 
से मुक्तकर दिया जाय । जहाँ-दूसरों के श्रम को ज़बरदरती अप- 
हरण कर लेने की पद्धति न हो और जहाँ आलसी - जीवन में 


आनन्द सानने की भयंकर भूल-भरी धारणा न हो, वहाँ कोई 
२०६- 


अडतीसवां परिच्छेद 


भी मनुष्य अपनी पसन्द के विशिष्ट काम के खातिर अपने को 
. उस मेहनत से मुक्त करने की कभी इच्छा ही न करेगा कि जो 
अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए अनिवाय है; क्योंकि 
उसके रुचिकर काय से उसे कोई लाभ तो होता ही नहीं, वह तो 
मानों अपनी रुचि ओर अपने भाइयों की सेवा के लिए एक 
प्रकार का त्याग है | 

गाँव में एक आदमी अपने पड़ोसियों के लिए जूते बनाने 
ओर गाँठने का काम खीकार करके अपने को उस आनन्दमयी 
स्फूरति से वंचित कर लेता है, जो खुली हवा में खेतों में काम 
करने से मनुष्य को प्राप्त होती है; किन्तु बह यह इसलिए करता 
है कि उसे जूते बनाने का शौक हे और वह जानता है कि दूसरा 
कोई आदमी इस काम को इतनी अच्छी तरह न कर सकेगा 
ओर यदि वह काम कर देगा तो लोग उसके कृतज्ञ होंगे | किन्तु 
वह यह कभी न चाहेगा कि इस विशिष्ट काय को वजह से वह 
तरह-तरह के मनोरंजन करनेवाले अन्य श्रमों को छोड़ दे। 
संगीतज्ञ, यम्त्र-शिल्पी, लेखक ओर विद्वान के सस्बन्ध में भी 
ठीक ऐसा ही होगा । 

आजकल जब कोई मालिक अपने मुहर्रिर से किसान का 
का काम करने को कहता है, या राज्य अपने किसी मन्त्री को 


देश-निकाला दे देता है, तो लोग कहने लगते हैं. कि यह बड़ा 
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अन्याय हुआ । वास्तव में हमारी विक्ृत मनःस्थिति ही ऐसा 
कहलाती है । सच पूंछो तो उन्होंने अपने भारी विशिष्ट काम को 
छोड़कर खाभाविक ओर रुचिकर काम करने के अवसर को प्राप्त 
किया है । आजकल की विकृृत परिस्थिति के कारण जिसके 
विचार बिगड़ नहीं गये हैं, वह तो इस परिवतेत को प्रसन्नतापूरवेक 
सखीकार करेगा। 

जहाँ समाज अपनी प्राकृतिक अवस्था में है, वहाँ ऐसा ही 
होता है। में एक ऐसे समुदाय को जानता हूँ, जहाँ लोग ख्य॑ 
मेहनत करके अपनी रोजी कमाते हैं । इन लोगों में एंक आदमी 
ओऔरों की अपेशी अधिक पढ़ा-लिखा था इसलिए उससे पढ़कर 
उपदेश देने का अनुरोध किया गया, जिसे उसने प्रसन्नतापूवक 
सखीकार कर लिया । वह दिन में तेयारी करता, ताकि शाम को 
वह ज्ञान को बातें अपने भाइयों को बता सके और यह सममकेर 
उसे सन्‍्तोष होता कि इस प्रकार वह दूसरों के लिए उपयोगी 
सिद्ध हो रहा है। किन्तु थोड़े दिनों में इस एकान्त मानसिक 
श्रम से वह थक गया ओर उसका स्वास्थ्य गिरने लगा। उस 
समुदाय के लोगों को उसकी यह दशा देखकर उस पर दया 
आई और उन्होंने उससे फिर खेतों में चलकर काम करने का 
अनुरोध किया । 


जो लोग श्रम को जीवन का सार और आनन्द मानते हैं 
र्णजु८ 


अड्तीसवां परिच्छेद 
उनके श्रम का आधार प्रकृति के साथ जो संघर्ष चलता है वहीं 
रहेगा--केवल कृषि-श्रम में ही नहीं बटिक औद्योगिक, मानसिक 
ओर सामाजिक कामों में भी यही लक्ष्य उनके सासने रहेगा । 

इन विविध प्रकार के कामों को छोड़ कर कोई मनुष्य दूसरे 
काम को तभी हाथ में लेगा, जब उस विशिष्ट काम की उसमें 
योग्यता होगी, उसे उसका शोक होगा. ओर वह यह समझेगा 
कि इस काम को अन्य लोगों की अपेक्षा वह अधिक अच्छी 
तरह कर सकेगा ओर तसी वह अपने आवश्यक कामों को छोड़ 
कर तथा उनके द्वारा होने वाले लाभों को त्याग कर दूसरों की 
इच्छाओं को पूर्ण करने में भ्रवृत्त होगा । 

जब मेहनत-मज़दूरी के विषय में ऐसा खयाल लोगों में 
'फैलेगा और इसी के अनुसार श्रम-विभाग किया. जायगा, तमी 
वे दुःख दूर होंगे, जिन्हें हमने अपनी दूषित कल्पना के कारण 
श्रम के साथ सम्बन्धित कर रक्खा है | ओर उसी समय श्रम 
आनन्द का स्वरूप ग्रहण करेगा । क्योंकि तब मनुष्य या तो वही 
काम करेगा कि जो प्रत्येक सनुष्य के लिए खमावत: उपयोगी, 
आवश्यक ओर मनोरखक होते हैं, या फिर उसे इस बात 
का आत्म-सन्तोष होगा कि वह दूसरों की सेवा के निमित 
एक विशिष्ट ओर कठिन काम सम्पादित करके स्वार्थ त्यार 


कर रहा है। 
० जद 


क्या करें ९ 

यह कहा जाता है कि श्रम-विभाग बहुत लाभदायक है। पर 
यह लाभदायक है, किस के लिए ९ 

क्या यह अधिक लाभदायक है 'कि जरदी से जल्दी जितने 
अधिक से अधिक जूते और कपड़े बनाये जा सकते हैं, वे बना 
डाले जाये ? किन्तु ये जूदे और कपड़े बनायगा कोन १ 

कुछ लोग जन्म-भर पिन का ऊपरी भाग ही बनाया करते 
हैं । भला उनको इससे क्‍या लाभ होता है। 

यदि हमारा यह उद्देश्य होता कि अधिक से अधिक संख्या 
में जूते ओर कपड़े तेयार किये जाये, तब तो अवश्य ही इसे 
लाभदायक कहा जा सकता था; किन्तु प्रश्न तों यह है कि मनुष्यों 
को किस प्रकार सुखी बनाया जाय ? 

वास्तव में आनन्द जीवन में है, ओर जीवन है श्रम में । 

जो काम मनुष्य के लिए अरुचिकर, अनावश्यक और त्रास- 
दायक है वह लाभदायक केसे सिद्ध हो सकता है ९ यदि सब के: 
कल्याण का विचार छोड़ कर कुछ थोड़े से मनुष्यों के लाभ का 
ध्यान हो, तब तो यह भी कह सकते हैं कि कुछ मनुष्य दूसरों कोः 
खा जाये, यह बहुत अच्छा और लाभदायक है। जोबात में अपने: 
लिए उपयोगी ओर लाभदायक सममता हूँ, वही और सब के: 
लिए भी उपयोगी ओर लाभदायक है | शरीर और आत्मा, हृदय 


ओर बुद्धि से सम्बन्ध रखने वाली जो वासनायें मुझ में हैं,. 
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उनकी ठप्ति ओर आत्म-कल्याण यही मेरे लिए लाभदायक हैं । 

अब यदि में इस कल्याण को आप्त करना चाहता हूँ ओर 
उन्त आवश्यकताओं की पूर्ति करना चाहता हूँ, तो मुझे उस 
पागलपन को अपने दिमाग से दूर कर देना चाहिए कि जिसमें 
क्रिपीवेन्‍्सी के उस महामान्य पागल की भाँति में फैसा हुआ हूँ 
ओर जो यह कहता है कि भले आदमियों को हाथ से काम नहीं 
करना चाहिए; उन्हें अपने सारे काम दूसरों से कराने चाहिएँ। 

यह तथ्य मालूम करने के बाद मैं इस निश्चय पर पहुँचा कि 
अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति के निमित्त जो श्रम करना पड़ता 
है, वह चार भागों में विभक्त किया जा सकता है ओर उन चारों 
में ही आनन्द है | वे भार-सवरूप नही हैं; इतना ही नहीं यदि एक 
के बाद दूसरे प्रकार के श्रम को किया जाय तो उनसे शान्ति 
ओर विश्रान्ति भी मिलती है। 

मजदूर का दिन जिस प्रकार उसके भोजन।विधान से चार 
भागों में विभक्त है, बैसे ही मेंने भी अपने श्रम को चार भागों 
में विभक्त करके अपनी आवश्यकताओं की सामग्री को जुटाने 
का उद्योग प्रारम्भ किया । 

“क्या करें ९” इस प्रश्न के जो उतर मुझे मिले संक्षेप में वे 
निम्न प्रकार हैं-- 


ग्रथम - में अपने को धोखा न दूँ । बुद्धि जिस प्रकार के 
२६१ 





मे अपने सम्बन्ध में जो कुछ कहना था, वह तो में 

कह चुका । किन्तु जिन बातों से श्रत्येक मनुष्य का 

सम्बन्ध है. ऐसी बातें कहने से में अपने को रोक नहीं सकता 

ओर मेंने जो निष्कष निकाले हैं उनकी भी जाँच कर लेने की 

मुझे जरूरत मालूस होती है । 

में यह बता देना चाहता हूँ कि जिस निर्णय पर में पहुँचा हूँ 

उस निर्णय पर मेरे बग के अनेक लोगों को पहुँचना होगा और 

यह भी कह देना जरूरी सममता हूँ कि यदि थोड़े से लोग भी 
उस निणय पर पहुँचेंगे तो उसका क्या फल होगा । 

यदि हमारी श्रेणी ओर हमारी जाति के लोग इन बातों पर 

गस्भी रता-पूवंक विचार करेंगे तो निश्चय ही उसका फल यह 
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होगा कि जो नवयुवक लोग निजी खाथ और ऐसे सुखों के पीछे 
दोड़ रहे हैं कि जो उनको स्वनाश की ओर लेजा रहे हैं ओर 
जिनकी वजह से दुनिया में लोगों का जीवन दिनों दिन अधिकाधिक 
'कूमय होता जा रहा है,वे इस स्थिति को समभेंगे ओर समझकर 
भयभीत हो उठंगे। न्‍्याय-प्रिय लोग अपने जीवन पर यदि सूक्ष्मता 
 'बेक्‌ विचार करेंगे तो अपने जीवन को ऋरता और उसमें 
समाये हुए अन्याय को देख कर सहम जाँयगे और भीरु लोग 
ओर कुछ नहीं तो इस प्रकार का जीवन व्यतीत करने में जो 
खतरा है उसको देखकर घबड़ायेंगे । 

हमारे जीवन की छुदुशा ! हम अमीर लोग अपने इस 
असत्य से भरे हुए जीवन का विज्ञान ओर कला के द्वारा कितना 
ही सुधार या समथन करने का उद्योग क्‍यों न करें, वह दिन ब 
दिन कमजोर ही होता जायगा, अखस्थ और अधिकाधिक कष्ट- 
मय होता द्वी जायगा । ओर प्रति वर्ष आत्म-हत्या ओर भ्रूण- 
हत्या के पाप में वृद्धि होती जायगी, प्रति वर्ष हमारे वर्ग की नई 
पीढ़ी दुबल बनती जायगी, ओर प्रति वर्ष हम अपने जीवन की 
डुर्देशा में अभिवृद्धि होती हुई देखेंगे । 


हे 


यह निमश्चित / कि इस मार्ग पर चलते रहने से कभी भी 
हमारा उद्धार नहीं हो सकता, फिर हम ऐशों आराम ओर मनो- 
रंजन की चीजों में कितनी ही वृद्धि क्‍यों न करें, कितनी ही 
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ओषधियों का कृत्रिम दाँत ओर कृत्रिम बालों आदि का आवि- 
ध्कार क्‍यों न किया करें । 
यह सत्य इतना व्यापक हो उठा है कि समाचारपत्रों में 
चूर्ण आदि के विज्ञापन गरीबों की नियामत' आदि शीषेक 
देकर छापे जाते हैं, जिन में लिखा होता है कि अच्छा हाज्मा तो 
गरीब मेहनती लोगों ही का होता है, अमीर लोगों को तो हाज्मा 
दुरुस्त करने के लिए किसी न किसी ओषधि की जरूरत पड़ती 
है ओर यह चूरणा उन्हीं में से एक है। इस स्थिति को किसी भी 
प्रकार के मनोरंजन, ऐशो-आराम वा चूण आदि से ठीक नहीं 
किया जा सकता । इसके लिए ज़रूरत इसी बात की है कि 
जीवन में एकदम परिवतेन किया जाय | 
हमारे जीवन के साथ हमारे अन्तरात्मा का विरोध | मानव 
जाति के विरुद्ध हमने जो बे वफाई की है उसको हम कितना ही 
न्याय-सिद्ध करने की कोशिश क्यों न करें, किन्तु हमारी ये सारी 
चेष्ठायें प्रत्यक्ष प्रमाणों के सामने बिलकुल व्यर्थ हो जाती हैं। हम 
देखते हैं कि चारों ओर लोग भूख से, कायोधिक्य से, मर रहे हैं, 
ओर इधर हम इन्हीं लोगों के भोजन को कपड़ों को और उनकी 
गाढ़ी कमाई को अपने मनोरंजन के लिए नष्ट कर रहे हैं, इस- 
लिए हमारे वर्ग के व्यक्तियों का अन्तरात्मा--फिर वह कितना 
ही संकुचित क्‍यों न करदिया गया हो-हमें चेन से नहीं बैठने 
रद५ 
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देता और हमारे जीवन-सुखों को विषाक्त बना देता है, जिन्हें 
हसने अपने गरीब ओर दुःखी भाइयों से अन्याय-पूवक छीन 
लिया है। प्रत्येक न्याय-प्रिय सनुध्य इस बात को महसूस करता 
है; ओर आज-कल स्थिति ऐसी हो रही है कि विज्ञान और कला 
का वह सदू-अंश जो अभीतक अपने नाम को साथक बनायें 
हुए है, रह रह कर मडुष्य को उसकी ऋरता, उसकी अन्याय- 
पूण परिस्थिति की याद दिलाता रहता है । 

पुराने बचाव के साधन, जो अटूट समझे जाते थे, नष्ट हो 
गये ओर आज कल विज्ञांन की उन्नति विज्ञान के खातिर और 
'कला केवल कला के लिए' कहकर जो हवाई दलीलें पेश की 
जाती हैं वे साधारण तक की धार और बृद्धि के प्रकाश के सामने 
ठहर नहीं सकतीं । क्‍ 

मनुष्य का अन्तरात्मा. इस तरह की नई नई - तरकीबों से 
घोखे में डाल कर शान्त नहीं किया जा सकता; चह तो शान्तः 
तभो होगा, जब हम जीवन में एकदम वाउछुनीय परिवतेन कर 
देंगे ओर जीवन को ऐसा बना लेंगे कि फिर बचाव करने की 
जरूरत ही न रहेगी । 
.. हमारा जीवन खतरे में ! लोगों को सता-सता कर, उनपर 
. अन्याय ओर अत्याचार कर-करके, हम उन्हें जो अधीर बनाये 
दे रहे हैं उसका केसा खतरनाक नतीजा होने वाला हैं, इस 
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स्पष्ट बात को हम अपने से कितना ही छिपा कर क्‍यों न रक्‍खें, 
ओर धोखेबाजी से, जबरदस्ती से या खुशामद से, हम उस 
खतरे को दूर करने की कितनी ही कोशिश क्यों न करें, वह 
तो दिनों दिन पल-पल में बढ़ता ही जाता है। यह खतरा बेसे 
तो मुद्दों से हमारे सामने था; किन्तु अब तो वह इतना समीप 
आ पहुँचा है कि हमारी समझ में ही नहीं आता कि हम क्या 
करें--हमारी स्थिति उस जहाज के समान हैं, जो गरजते हुए 
तूफानी समुद्र पर मोले खा रहा है और जिसे समुद्र गुस्से से 
भर कर हड़प किया ही चाहता है । 
सर्वनाश और खून-खराबी की बीमत्सताओं से भरी हुई 
मजदूरों की क्रान्ति तीस ब्ष से हमारे सिर पर मँडरा रहो है 
ओर अभी तक हम तरह-तरह की चालाकियों ही से उसके 
बज्राघात से बचते रहे हैं । 
यूरोप की ऐसी ही स्थिति है; ओर ऐसी ही नहीं बल्कि इस 
से भी अधिक भयंकर स्थिति रूस देश की है, क्‍योंकि यहाँ तो 
बचाव के भी कोई साधन नहीं हैं | जो बग लागों को सताते हैं, 
उनमें से जार को छोड़ कर लोगों की नजरों में ओर किसी को 
ऐसा करने का अधिकार नहीं है वे तो सिफ़ जबरदस्ती अपनी 
चालाकियों ही से अपनी स्थिति बनाये हुये हैं; किन्तु जनता में 
जो बुरे से बुरे आदमी हैं उनकी घृणा और जनता के अच्छे से' 
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अच्छे प्रतिनिधियों की अवमानना हमारे प्रति पल-पल पर बढ़ती 
जाती है । 

रूसी लोगों के अन्दर तीन-चार वर्षों से एक नये अथ- 
'पूणु शब्द का प्रचार हो रहा है । यह शब्द पहले सुनने 
में न आया था; आज तो वह गली-गली सुनाई देता है। 
सवे-साधारण अब हम लोगों को 'निकम्मा--मुफ्तखोर' कहते हैं। 

दलित ओर दुखित लोगों की घृणा ओर अवमानना बढ़ 
रही है ओर अमीर लोगों को शारीरिक और नैतिक शक्ति का 
हास होता जा रहा है | वह धोखेबाजी, जिससे अमीर लोग 
अभी तक अपना काम चला रहे थे, अब खुलती जाती है ओर 
धनिक-वर्ग के पास अब कोई ऐसी चीज़ नहीं है, जिससे वे इस 
बढ़ते हुए खतरे से अपनी रक्षा कर सके | प्राचीन काल की 
परिपांटी फिर से स्थापित करना असम्भव है ओर गई हुई प्रतिष्ठा 
ओर साख को जमाना अब अशक्य है। जो लोग अपने जीवन में 
'फेर-बदल करना नहीं चाहते उनके लिए केवल यही आश्वासन है 
कि उनका अपना जीवन तो जैसे-तैसे बीत ही जायगा, उसके बाद 
उनकी सनन्‍तति का जो कुछ होना होगा वह होता रहेगा । अमीरों 
'का अन्धा दल सनमें ऐसा सोच कर चुप हो जाता है, किन्तु 
खतरा तो बढ़ता ही जाता है ओर वह भयंकर आपत्ति दिन पर 
दिन नजदीक आती जाती है । 
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तीन कारणों से अमीर लोगों को यह समझ लेना चाहिए 
कि उन्हें अपने जीवन में परिवर्तन करने की ज़रूरत है । प्रथम--- 
अपने निजी कल्याण तथा अपने परिवार की भलाई की इच्छा, 
जो इस परिस्थिति में असम्भव हे जब तक कि धनों लोग अपने' 
जीवन में परिवर्तन करने को तैयार नहीं होते । द्वितीय--अन्‍न्त- 
रात्मा की आवाज का सन्तुष्ट करना, जो वर्तमान परिस्थिति के 
होते असम्भव है। ठतीय-प्रति दिन बढ़ता हुआ जिन्दगी का 
ख़तरा, जो किसी बाहरी तरकोब से रुक नहीं सकता । 

इन तीनों कारणों से प्रभावित होकर अमीरों को अपने 
जीवन में परिवर्तन करने के लिए तेयार हो जाना चाहिए $ 
जीवन में परिवर्तन करने ही से कल्याण की साधना होगी, 
अन्तरात्मा की इच्छा की पूर्ति होगी ओर आने वाले खतरे का 
निराकरण भी हो सकेगा । ओर जीवन में परिवर्तेन करने का 
एक ही तरीका है, ओर वह यह कि हम अपने को धाखा देना 
छोड़ दें, पश्चात्ताप करें ओर परिश्रम को अभिशाप न समझ कर 
उसे जीवन का आनन्द-मय काय मानें । 

इसके उत्तर में यह कहा जाता है---मैं दस-पॉच घण्टे 
शारीरिक परिश्रम करूँ, इससे क्‍या लाभ हो सकता है, जबकि: 
मेरे रुपये के बदले में सेकड़ों किसान खुशी-खुशी उस काम को 
करने के लिए तेयार हो जायँगे ? 
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इससे पहला लाभ तो यह होगा कि खुद मेहनत करने से 
'तुम अधिक सजीव, खस्थ, सुदृढ़ और सदय बन जाओगे । दूसरा 
ल्ञाभ यह होगा कि यदि तुम में अन्तरात्मा का कुछ अंश शेष 
है, जो दूसरे लोगों को काम करते हुए देख कर तुम्हें कोंचा 
करता है, तो उसका यह कोंचना बन्द हो जायगा । तुम अपनी 
अन्तरात्मा को प्रति दित अधिक सन्‍्तुष्ट कर रहे हो; इस भावना 
से तुम्हें आनन्द मिलेगा । ओर आज का अपना जो अत्यन्त 
खराब जीवन है, जिसमें रह कर दूसरों का कल्याण करना एक- 
दस अशक्य है, उससे तुम मुक्त हो जाओगे और दूसरों का 
'कल्याण करने वाला खतंत्र ओर पवित्र जीवन व्यतीत करने के 
विचार से तुम्हारे मन में आनन्द का अविभोव होगा। अभी 
तक नेतिक सृष्टि का जो मांग तुम्हारी दृष्टि से ओकल था बह 
अपने पूण उन्मुक्त रूप में तुम्हारी नजरों के सामने आ 
जायगा। 

तीसरा लाभ यह होगा कि अपने बुरे कर्मो के द्वारा जागृत 
हुई अ्तिहिंसा के सतत भय से स्वयं मुक्त हो कर तुम यह 'अलु- 
भव करोगे कि दूसरों को भी उस प्रतिहिंसा के फल से बचा रहे 
हो ओर खास कर उन बेचारे दलित लोगों की, घृणा और 
क्रोध की ऋर जलन से, रक्षा कर रहे हो । 


किन्तु यह अकसर कशा जाता है कि यदि हमारी श्रेणी के 
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लोग कि जिनके सासने अनेक गम्भीर दाशेनिक, वैज्ञानिक, 
राजनैतिक, कला-मय, धार्मिक और सामाजिक प्रश्न हल करने 
के लिए सदा बने रहते हैं ओर जो राज्यों के मनत्री हैं, अमात्य 
हैं, जो अध्यापक हैं, आचाये हैं कला कार और संगीतज्ञ हैं, 
ओर जिनका मिनट-मिनट लोगों की दृष्टि में बहुमूल्य है, यदि 
ऐसे लोग अपने बूट साफ करने, कपड़े धोने, जमीन जोतने-बोने 
ओर पशु-पत्षियों- को दाना-धास खिलाने के काम किया करें, कि 
जिन्हें हमारे नोकरों-चाकरों के अलावा ऐसे सेकड़ों लोग कि जो 
हमारे समय को बहुमूल्य समभते हैं स्वयं करने को तैयार होंगे, 
'तब तो सचमुच यह स्थिति बड़ी ही हास्यजनक होगी ! 

किन्तु तब हम स्वयं ही अपने कपड़े क्यों पहनते हैं ? खुद 
ही क्‍यों नहाते और क्यों अपने हाथ से बालों में कंघा करते हैं ९ 
हम क्यों अपने पेरों से चलते हैं, महिलाओं ओर महमानों के 
बेठने के लिए अपने हाथ से उठा-उठा कर कुर्सियाँ देते हैं, द्वार 
खोलते और बन्द करते हैं, लोगों को गाड़ी में बैठते समय सहारा 
देते हैं और इसी प्रकार के सैकड़ों काम करते हैं कि जिन्हें पहले 
हमारे दास-दासी हमारे लिए कर दिया करते थे ९ 

क्योंकि हम सममते हैं कि ये काम ऐसे हैं कि जिन्हें हम 
स्वयं कर सकते हैं ओर जो मानवी गोरब अथोत्‌ मांनवी कतेव्य 


के विरुद्ध नहीं हैं । शरीरिक श्रम के विषय में भी यही बात है । 
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मनुष्य का गोरब-- उसका पविन्न कतेव्य इसी में है कि वह अपने 
हाथ-पेरों से वह काम ले कि जिसके लिये वे उसे दिए गये हैं; 
वह अपने खाये हुए भोजन को ऐसे काम में खर्च करे कि 
जिससे भोजन पेदा होता है, उन्हें निकम्मा न रहने दे । भगवान 
ने मनुष्य को हाथ केवल इसलिए हर्गिज नहीं दिए हैं कि वह 
सुथरा रख कर अपने मुँह को भोजन ओर सिगरेटों से 
भरता रहे । 

शारीरिक श्रम का प्रत्येक समाज और  प्रत्यक मनुष्य के 
लिए यही अर्थ होता है। किन्तु हमारे समाज के लोगों ने इंसः 
प्राकृतिक नियम की जब से अवहेलना की है तब से सभी मनुष्यों 
की दुर्दंशा का प्रारम्भ हुआ है ओर इस लिए हम शिक्षित ओर 
धनिक-वर्ग के लिए शारीरिक श्रम का एक ओर भी अथ है; 
ओर वह यह कि इस प्रकार हम खर्य श्रम करके दूसरे लोगों के 
सामने उदाहरण रख कर श्रम धर्म का जोरों से प्रचार करते हैं 
ओर मानव-समाज के ऊपर जो भयंकर आपत्ति के बादल मँडराः 
रहे हैं उन्हें दूर हटाते हैं । 

यह कहना कि शिक्षित मनुष्य का शारीरिक श्रम करना. 
व्यथ-सा है” यह कहने के समान हे कि मन्दिर बनाते समय एक 
इंट को दूसरी इंट के ऊपर ठीक तरह से रखने से क्‍या लाभ 


प्रत्येक महल-पूण काम शान्त सरल और निरमिमान वातावरण 
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में ही हुआ करता है । मनुष्य खेत जोतने का, गाय-बल चराने 
का, या सोचने का काम बहुत भारी रोशनी और आतिश-बाजी 
में, तोपों की गड़गड़ाहट में या फ्रोजी वर्दी से सल्जित- होने की 
हालत में नहीं कर सकता 

दीपों की जगमगाहट, तोगें की गड़गड़ाहट, सद्भीत, वबर्दि 
सफाई ओर चमक-दमक ये चीजें प्रायः हम किसी बड़े काम के 
लिए जरूरी सममते हैं, किन्तु वास्तव में बात तो यह है कि 
जहाँ इन बातों का समावेश होता है वहाँ महत्व का अभाव होता 
है। महान्‌ और सच्चे काथ सदा ही सरल ओर विनम्र होते हैं । 
हमें जो बड़े से बड़ा काम करना हैं, वह भी वास्तव में ऐसा हा 
है | हमारे जीवन में जो भयद्भुर असद्भतपन भरा हुआ है उसको 
दूर करना ही वह महान्‌ काम हैं, जो हमें इस समय करता है। 
जिन कार्यों से यह असद्भतपन दूर हो सकेगा वे विनम्र अलक्ष्य- 
ओर देखने में उपहात्य माल्म पड़ते हैं --जैसे शारीरिक श्रम द्वारा 
अपना काम करना ओर दूसरों को भो सहायता पहुँचाना; पर 
हम अमीर लोगों को यही करना होगा, यदि हम अपने जीवन 
की दुदेशा और उसमें समाये हुए अन्याय को तथा उसके कारण 
भविष्य में आनेवाली आपत्ति को सममते हैं । 

यदि में या दो-चार-दस-पाँच आदमी शारीरिक श्रम की 


वहेलना न करके उसे अपने सनन्‍्तोष, सुख ओर अन्‍्तरात्मा 
द्‌ शेर | 


है। 
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को शान्ति तथा अपनी रक्षा के लिए जरूरी समभमे लगें तो 
इससे भला क्या होगा ? इससे यह होगा कि एक-दो या दस-पाँच 
आदसो एक दूसरे के काम में बिना बाधा डाले और सरकारी 
अथवा क्रान्ति-जनित बल-प्रयोग के बिना ही उस प्रश्न को हल 
कर डालेंगे कि जो इस समय समस्त संसार के सामने है और 
जिसको हल करना बड़ा मुश्किल हो रहा है। इस अश्न को यह 
लोग हल भी इस प्रकार करेंगे कि जिससे रनका जीवन सरस 
ओर सुन्दर हो उठेगा, उनके अन्तरात्मा को शान्ति मिलेगी और 
जो खतरा इस ससय उनके सामने हे वह दूर हो जायगा । 

दूसरा फल यह होगा। दूसरे लोग भी देखेंगे कि जिस सुख 
ओर कल्याण को वे सब जगह खोजते फिरते थे वह बिलकुल 
उनके निकट ही है और सांसारिक परिस्थिति और अन्‍्तरात्मा के 
बीच जो एक अनिवाय विरोध-सा दीख पड़ता था वह बडी ही 
सरंलता ओर सुन्दरता के साथ दूर हो जाता है। और वे यह 
भी समझ जायँगे कि अपने चारों ओर जो लोग रहते हैं उनसे 
डरने के बजाय हमें उनसे मिलना-जुलना और उन्हें प्यार करना 
चाहिए । क्‍ 
ये आथिक ओर सामाजिक समस्याएँ जो ज़ाहिरा हल न 
होनेवाली मालूम होती हैं, उस सन्दुकची की तरह हैं, जो. 
बिना किसी विशेष उद्योग के स्वतः खुल जाती हो । किन्तु वह 


दे 
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उस समय तक न खुलेगी, जबतक वे सीधी से सीधी ओर आव- 
श्यक वात न करेंगे अथोत्‌ जबतक उसे खोलेंगे नहीं। यह जाहि- 
राला-हल सवाल वही पुराना, दूसरों की मेहनत को छीन लेने 
का सवाल है। इस सवाल ने आजकल हमारे जमाने में सम्पत्ति 
का रूप धारण किया है । 

अगले जमाने में दूसरे लोगों की मेहनत जबरदस्ती दास- 
अथा के द्वारा छीन ली जाती थी. आजकल हमारें जमाने में 
यह काम सम्पत्ति के द्वारा सम्पादित होता हे । “हमारे जमाने में 
सम्पश्ि सब बुराइयों का मूल हो रही है। यह सम्पत्ति उन लोगों 
के दु:ःखों का कारण हे जो उसके स्वासी हैं अथवा जिनके पास 
डसका अभाव है | यह सम्पत्ति उन लोगों की अन्तरात्मा की 
पीड़ा का कारण है कि जो सम्पति का दुरुपयोग करते हैं; ओर 
यह सम्पत्ति ही उस भय का कारण है, जो गरीबों ओर अमीरों 
के संघष से पेदा होने वाला है । 

सम्पत्ति सत्र पापों का मूल है, किन्तु फिर भी हमारे आधुनिक 
समाज की सारी प्रवृति सम्पत्ति-सम्पादून की ओर ही लगी हुई हे, 
ओर संसार की समस्त प्रवृत्तियों का लक्ष्य भी यह संपत्ति ही' 
बन रही हे | राज्य और राजतंत्र इसी सम्पत्ति को 
आप्त करने के लिए--अफ्रिका, चीन ओर बालकन के भू-सभागों. 


५ 


को अधिकार में लाने के लिए --षड़यंत्र रचते हैं और युद्ध करते 


क्या करें ९ 
हें । बेड्टर, व्यापारी, कारखानेदार, जमीदार मजदूर, आदि सभी” 
इसी की खातिर तरह-तरह की चालें चलते हैं और अपने को 
तथा दूसरों को दुःख देते हैं। सरकारी कर्मचारी व कलाकार 
सम्पत्ति के लिए ही झगड़ा करते हैं, एक दूसरे को धोखा देते हैं 
ओर दुःख उठाते हैं | न्यायालय और पुलिस सम्पत्ति की रक्षा 
के लिए बने हैं। आजन्म कैद, जेलखाने और तरह-तरह क्ले 
दण्ड विधान ये सब बातें सम्पत्ति के कारण ही अस्तित्व में आई: 
हैं। सम्पत्ति सारे अन्थों का मूल हैं; परन्तु सारी दुनिया इसी: 
सम्पत्ति के संरक्षण और विभाजन में व्यस्त है । 

किन्तु यह सम्पत्ति है क्या चीज़? लोग ऐसा समभा करते हैं 
कि.सम्पत्ति वास्तव में ऐसी चीज़ है, जिस पर मनुष्य का खल 
है, जो उसकी निजी चीज है | इसीलिए वे कहा करते हैं कि: 
यह चीज हमारी है। घर और जमीन को भी हम सम्पत्ति.कहा' 
करते हैं । किन्तु वास्तव में यह एक भ्रम और वहस है। हम 
जानते हैं ओर यदि जानते नहीं हैं तो आसानी से जान सकते" 
हैं कि सम्पत्ति ओर कुछ नहीं दूसरों की मजदूरी से लाभ उठाने' 
का केवल एक साधन है। ओर दूसरों की मजदूरी हमारी अपनी' 
कभी हो ही नहीं सकती, ध्यान पूवंक विचार किया जाय तो 
'इस प्रकार की सम्पत्ति अपनी मिल्कियत नहीं हो सकती । 


मनुष्य सदा उस चीज़ को अपना कहता रहा है और 
रद ह 
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'ऋहता रहेगा कि जो उसकी मर्जी के मुताबिक व्यवहार में लाई 
जा सकती है ओर जो उसकी आत्मा से सम्बद्ध है । मनुष्य का 
शरीर ही मनुष्य की सच्ची सम्पत्ति है ओर ज्योंही वह किसी 
ऐसी चीज को अपना कहना शुरू करता है, जो उसका शरीर : 
'तो नहीं है किन्तु जिसे वह शरीर की ही तरह अपनी इच्छा के 
अधीन रखना चाहता है, त्योंही बह एक भूल में प्रवेश करता 
है, जिसके परिणास-स्वरूप उसे निराशा ओर उव्यथा भोगनी 
'पड़ती है ओर दूसरों को भी वह दुःख भोगने के लिए बाध्य 
'करता है । मनुष्य अपनी स्री को अपना कहता है; अपने बच्चों, 
अपने दास-दासियों ओर अपनी अन्य चीजों को भी अपना 
'कहता है; किन्तु वस्तु-स्थिति सदा डसकी भूल को प्रकट कर 
देती है। मनुष्य को चाहिए कि या तो वह अपने इस वहम को 
छोड़ दे, अन्यथा वह खुद दुःखी होगा ओर दूसरों को भी 
'दुःखी बनायगा । 

आजकल यों तो नाम के लिए दास-प्रथा को हमने त्याग 
दिया है, किन्तु हमने धन सच्चित करने का अधिकार सुरक्षित 
रख छोड़ा है और इसी घन के द्वारा हम दूसरों की मेहनत- 
मजदूरी का उपभोग करते हैं । 

किन्तु अपनी स्री ओर अपने बच्चों, दास-दासियों और 


घोड़ों को अपना कहना बिलकुल मूठ और कपोल-कल्पित हैं 
२७७ 
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और वस्तु-स्थिति के सामने इस कल्पना की पोल खुल जाती हैं: 
और जो लोग इस कल्पना में विश्वास रखते हैं. उनको इससे 
केवल दुःख ही पहुँचता है। क्‍योंकि ख्री ओर पुत्र ठीक हमारे 
शरीर के भाँति हमारी इच्छा के आधीन कभी न होंगे, इसलिए 
हमारा शरीर ही एक ऐसी चीज है, जिसे हम अपना कह सकते 
हैं। इसी प्रकार धन पर भी हमारा सच्चा स्वत्व कभी नहीं हो 
सकता, उसको अपना मान कर हम केवल अपने को धोखा 
ओर दुःख ही दे सकते हैं। यह तो मेरा शरीर ही एक मात्र 
ऐसी चीज़ है जो मेरा हे, जो मेरी सच्ची सम्पचि और सदा 
मेरी आज्ञा पालन करने के लिए तत्पर रहता है और जो मेरी 
आत्मा से सम्बद्ध है । क्‍ 

हम लोग जो अपने शरीर के अतिरिक्त दूसरी चीज़ों को 
अपना सममने के आदी हैं, वही इतने बड़े बहम को उपयोगी 
ओर दुष्परिणामों से रहित समभते हैं । किन्तु हमें इस विषय 
चर जरा विचार करने ही की जुरूरत हे ओर फिर हम यह 
सममः जायँँगे कि अन्य सभी वहमों की तरह यह वहम भी 
भयंकर परिणाम वाला है । 

एक बिलकुल सीधा-सा उदाहरण ले लीजिए। में अपने को 
अपनी सम्पत्ति सममता हूँ ओर मेरे ही जैसा एक दूसरा आदमी 


५... 


है उसको भी में अपनी सम्पत्ति समभता हूँ। भोजन बनानए 
न्ट्ज्ट 
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तो सीखना ही चाहिए, यदि में दूसरे मनुष्य को अपना सममने 
के वहम में न फँसा होता तो अपने को पाकशाञ्र तथा अन्य 
सभी बातों की जो मेरी सच्ची मिल्कियत अथात्‌ मेरे शरीर के 
लिए जरूरी हैं, सिखाता; किन्तु मेंने यह सब बातें सिखाई 
अपनी कह्पित सम्पत्ति को, ओर इसका परिणाम यह हुआ कि 
मेरा रसोइया मेरी इच्छानुसार काम नहों करता हे, मेरे पास से 
भाग जाता है या मर जाता है । इस अकार मेरी इच्छायें अपूर 
रह जाती हैं । में खाना बनाने की आदत खो बेठवा हूँ जिससे 
मुझे रह-रह कर यह खयाल आता है कि मेंने रसोइया के लिए 
जितना समय दिया और कष्ट उठाया उतना श्रम और समय 
यदि में खय॑ं भोजन बनाना सीखने में व्यय करता तो केसा रहता ? 

_ - मकान, कपड़े, बतेन, जमीन, जायदाद रुपये-पेसे की मिल्कि- 
यत के विषय में भी यही कहा जा सकता है। प्रत्येक कल्पित 
सम्पति में ऐसा होता है कि जरूरत सदा पूरी नहीं हो पाती 
और मेरी तो सच्ची सम्पत्ति मेरा शरीर हे, उसके लिए समस्त 
आवश्यक ज्ञान, कोशल, सखभाव जो में प्राप्त कर सकता था नहीं 
प्राप्त कर पाया । परिणाम यह निकला कि में अपनी शक्ति और 
कभी-कभी तो अपना सारा जीवन किसी ऐसे व्यक्ति या ऐसी 
चीज के ऊपर व्यय कर बेठता हूँ कि जो मेरों सम्पत्तिन तो कभी 


थी ओर न कभी हो ही सकती है | 
२७५ 
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में अपना समझ कर अपना' पुस्तकालय बनाता हूँ, 'अपनी' 
चित्रशाला स्थापित करता हूँ, अपना! घर बनाता हूँ, मुझे जो 
कुछ चाहिए उसे खरीदने के लिए में अपना पैसा रखता हूँ, ओर 
इसका परिणाम यह होता है कि जो कल्पित सम्पत्ति है उसको 
सच सममभ कर में सच्ची ओर कल्पित सम्पत्ति के बीच जो भेद है 
उसको भूल जाता हूँ, मेरी अपनी सच्ची सम्पत्ति पर तो मेरा 
अधिकार रहता है, में उसको सुधारने के लिए मेहनत कर सकता 
हूँ, वह मेरी सच्ची सेवा कर सकती हे ओर सदा मेरे कहे में 
रहती हैं; किन्तु कहिपत सम्पत्ति मेरी कभी होती नहीं है, और 
कभी हो सकती नहीं-फिर चाहे में . उसे किसी भी नाम से. क्यों 
न पुकारूँ | 

शब्दों के अथ को हम बिगाड़ न दें तो उनका सदा एक 
निश्चित अथ हुआ करता है। 

सम्पत्ति & का अथ क्या है ९ 

सम्पत्ति वह चीज है, जो मेरी है; जो बिलकुल मेरे ही 

लिए दी गई है; जिसका में जब जैसा चाहूँ उपयोग कर सकूँ 
जिसे दूसरा कोई मुमसे छीन न सके; जो जीवन-पयन्त मेरी ही 
बनी रहती है; और जिसमें में वृद्धि और सुधार कर सकूँ। 
% यहाँ सम्पत्ति के छिए ( [707०० ) दाब्द का प्रयोग किया 


गया है । द 
श्ट्ट्प 
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अत्येक मनुष्य की ऐसी सम्पत्ति तो उसके शरीर के सिवा और 
दूसरों कोई चीज नहीं हो सकती । 
आज इसी अर्थ में कल्पित सम्पत्ति का प्रयोग होता हे 
आर यह वही कल्पित सम्पत्ति है कि जिसे असली सम्पत्ति 
बनाने की असम्भव धुन के कारण ही संसार में इतना दुःख फेला 
हुआ हे--ये युद्ध, फाँसी, दण्ड, केदखाने, भोग-विलास, द्ुराचार, 
“हत्या और मानवजाति के सबनाश के साधन प्रचलित हो रहे हैं। 
तब क्‍या हो, यदि दस-पाँच मनुष्य आवश्यकता से बाध्य 
होकर नहीं, प्रत्युत मनुष्य को शारीरिक श्रम करना चाहिए इस 
कतेव्य के ज्ञान से प्रेरित होकर, हल जोतें, लकड़ी चीरें और 
जूते बनाने लगें ओर यह सममने लगें कि वे जितना अधिक 
काम करेंगे उतना ही अच्छा है ? 
इसका फल यह होगा कि दस आदमी या अकेला एक ही 
'मलुष्य विचार और कृति के द्वारा लोगों को यह दिखा देगा कि 
'ये भयानक दुःख जो लोग भोग रहे हैं कोई देव-निर्मित नियम 
या इंश्वरेच्छा या ऐतिदासिक आवश्यकता की बाद नहीं प्रत्युत 
सिफे एक वहम है ओर वह वहस भी कोई जबरदस्त और अत्य- 
पधिक शक्तिशाली नहीं बल्कि कमजोर ओर नहीं के समान है 
ओर जिसे छोड़ने के लिए किसी बहुत बड़े प्रयास की ज़रूरत 
'नहीं,केवल मूर्ति की पूजा की तरह इसमें भी अविश्वास करने ही 
८) 
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की देरी है कि फिर मकड़ी की जाले की तरह यह नष्ट होजायगा। 
जो लोग जीवन के आरनन्‍्द्मय नियम का पालन करने के: 
लिए श्रम धर्म का निवाह करने के लिए, मेहनत करना शुरू 
करेंगे वे अपने को सम्पत्ति सम्बन्धी अपार दुःखमय बहम से 
मुक्त कर लेंगे अर तब ये समस्त सांसारिक संस्थायें, जो मनुष्य 
के अपने निजी शरीर के अतिरिक्त दूसरे प्रकार की कटिपत सम्पत्ति 
की रक्षा के निमिच बनी हुई है, केवल अनावश्यक ही नहीं भार- 
रूप जान पड़ने लगेगी ओर यह स्पष्ट हो जायगा कि ये संस्थायें 
आवश्यक नहीं बल्कि हानिकारक, काल्पनिक और मठी हैं । 
जो मनुष्य श्रम को अभिशाप न समझ कर आनन्द का: 
कारण मानता है उसके लिए अपने शरीर के अतिरिक्त अन्य 
प्रकार की सम्पत्ति, अथात्‌ दूसरों की मेहनत से लाभ उठाने की 
सत्ता ओर सम्भावना केवल व्यर्थ ही नहीं बाघक भी माल्म 
होगी । मुर्के अपना खाना अपने आप बनाने में मजा आता है 
ओर मुझे उसकी आदत भी पड़ गई है । अब यदि कोई दूसरा 
आदमी मेरे लिए खाना बनाता है. तो बह मुझे मेरे देनिक काम 
से वच्चित कर देता है ओर वह मुझे इतना संतोष न दे सकेगा 
जितना कि में खुद अपने हाथ से खाना बनाकर अपने को संतुष्ट 
किया करता था । ऐसे मनुष्य के लिए कटिपित संपत्ति का सश्बयय 


करना आवश्यक न होगा | जो मनुष्य श्रम में ही जीवन मानता 
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है ओर जीवन को श्रम से ओत-प्रोत कर लेता है, उसे सम्पत्ति 
की अथात्‌ दूसरे लोगों की मेहनत का उपयोग करने--खाली 
समय को किसी प्रकार बिताने ओर जीवन को रसमय बनाने--- 
के साधनों की बहुत ही कम ज़रूरत रह जायगी। 

यदि मनुष्य का जीवन श्रम सें लगा हुआ हो तो उसे न तो 
बहुत सारे कमरों, कपड़ों ओर सामान की जरूरत होती है, नः 
अत्यधिक खर्चले भोजन की, सवारी शिकार और मनोरखजन: 
की । विशेषतः जो मनुष्य श्रम को जीवन का कतेव्य ओर जीवन 
का आनन्द मानता है वह दूसरों के श्रम का उपभोग करके 
अपने श्रम को कम करने को चेष्टा न करेगा | 

जो मनुष्य मानता है कि श्रम ही जीवन है वह ज्यों-ज्यों 
कोशल, धेय ओर चातुर्य प्राप्त करता जायगा त्यों-त्यों वह अधि- 
काधिक काम करने की कोशिश करेगा और एक क्षण भी व्यथ 
खोना पसन्द न करेगा । जो मनुष्य श्रम करना ही जीवन का 
उद्देश्य समझता है ओर फल के विषय में निस्प्रह है तथा श्रम के 
द्वारा सम्पत्ति सञ्चय करना जिसका लक्ष्य नहीं है, वह आओजारों 
के विषय में कभी प्रश्न न करेगा । ऐसा आदमी यद्यपि सदा ही 
अत्यन्त उत्पादक ओऔजारों को अपने उपयोग के लिए चुनेगा, 
किन्तु जरूरत पड़ने पर अनुत्पादक ओजारों से काम करने में 


भी वह वेसा ही सन्‍्तोष प्राप्त करेगा ! 
रे रे, 


. क्या करें ? 

यदि उसके पास भाफ से चलने वाला हल है, तो वह उससे 
“जोतेगा; यदि ऐसा हल उसके पास नहीं है, तो वह घोड़ों से 
चलनवाले हल से जोतेगा; वह भी न होगा, तो वह सीधे-सादे 
पुरानी चाल के हल से जोतेगा; और यदि यह भी न मिल 
“सकेगा तो बह फावड़े से काम चलायेगा | गर्जेकि हर हालत में 
बह अपने उद्देश्य को पूरा करेगा--अथोत्‌ वह मनुष्योपयोगी 
:अ्रम करके अपना जीवन बितायेगा और आन्‍्तरिक सन्‍्तोष को 
'आप्त करेगा ऐसे मनुष्य का जोवन बाह्य और आन्‍्तरिक दोनों 
ही हालतों उस मनुष्य की अपेक्षा कहीं अधिक सुखमय होगा 
* कि जिसने अपना जीवन सम्पत्ति का सथ्वय करने में लगा रक्खा है। 
बाह्य देष्टि से यह लाभ होगा कि उसे कभी किसी बात की 
“कमी न रहेगी, क्योंकि जब मनुष्य यह देखेंगे कि यह आदमी 
काम से जी नहीं चुराता ओर बड़े प्रेम और शोक से मेहनत 
करता है, तो वे हर प्रकार उसके श्रम को अधिक से अधिक 
“फल प्रद बनाने की कोशिश करेंगे, जेसे कि जोर से बहते हुए 
“पानी के ऊपर लोग दौड़ कर पनचकी बनाने जाते हैं। इस मनुष्य 
के श्रम को अधिक उत्पादक बनाने के लिए वे उसकी शारीरिक 
आवश्यकताओं की पूर्ति कर देंगे, जो वे किसी ऐसे आदमी के 
“लिए कभी करना पसन्द नहीं करेंगे कि जिसने अथ-सच्चय को 


“अपना ध्येय बना रक्खा है। शारीरिक आवश्यकताओं की पूर्ति 
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हो जाना बस, इसी बात की मनुष्य को जरूरत होती है ।' 
आतन्तरिक दृष्टि से ऐसा मनुष्य अथ-सच्चय करने वाले” 
मनुष्य को अपेक्षा अधिक सुखी होगा, क्योंकि सम्पत्ति-प्रेमी 
मनुष्य की ठृष्णा कभी पूरी न होगी और अश्रम-धर्मी मनुष्य को 
फिर चाहे वह बूढ़ा, ठुवेल ओर मरणासन्न ही क्‍यों न हो-- 
अपनी शक्ति के अनुसार काम करके पू्ण सनन्‍्तोष तथा अपने. 
साथियों को प्रीति ओर सहानुभूति प्राप्त कर सकेगा | 
इसको एक परिणाम तो यह होगा कि कुछ विचित्र और 
तरज्ली लोग सिग्रेट पीने, ताश खेलने ओर अपनी सुस्ती को 
लिए-लिए इधर-उधर घूमते फिरने के बजाय हल जोतने, जूते 
बनाने आदि का काम करेंगे। प्रत्येक दिमागी काम करने वाले 
मनध्य के पास १० घंटे खाली होते हैं, उन्हें श्रम में लगा कर 
उनका उपयोग लोग करेंगे। 
दूसरा परिणाम यह होगा कि ये सनकी लोग क्रियात्मकः 
रूप से यह सिद्ध कर देंगे कि वह कल्पित सम्पत्ति कि जिसके 
लिए मनुष्य इतना कष्ट उठाते हैं, खुद दुःख मेलते हैं और 
दूसरों को ढुःख देते हैं, आनन्द प्राप्ति के लिए आवश्यक नहीं है 
बल्कि बाधक है ओर सिफ एक वहम है; मनुष्य की सच्चीस म्पत्ति 
तो उसके हाँथ-पाँव ओर उसका सिर है। ओर इस वास्तविक 
सम्पत्ति का आनन्द्सय सदुपयोग करने के लिए. यह आवश्यक 
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है कि शरीर के अतिरिक्त भी कोई सम्पत्ति है,इस असत्य विचार 
से अपने को मुक्त कर लें; क्‍योंकि असह्विचार के कारण ही हम 
'मूंठी सम्पत्ति पर अपनी अधिकाँश जीवन शक्ति को नष्ट कर देते हैं | 

एक ओर परिणाम यह होगा; ये लोग इस बात को सिद्ध 
'कर देंगे कि जब मनुध्य कल्पित सम्पत्ति में विश्वास करना छोड़ 
देता है तमी वह अपनी सच्ची सम्पत्ति का वास्तविक उपयोग 
करना सीखता है --अथोत तभी वह अपने शरीर से ठीक-ठीक 
काम लेता है, जिससे उसे सोगुना लाभ होता है ओर ऐसा 
आनन्द प्राप्त होता है कि जिसको हम अभी कटरुपना भी नहीं 
कर सकते । और वह इतना उपयोगी, बलवान ओर दयाल 
मनुष्य होगा कि जो हर कहीं अपने पेरों पर खड़ा हो सकेगा जो 
सबको अपना भाई सममेगा, जिसे सब लोग चाहेंगे, प्यार करेंगे 
आर जिसे सब लोग समभ सकेंगे । 

जब स्वंसाधारण इस प्रकार के दो-चार दस-पाँच “सनकी 
आदमियों को देखेंगे, तो समझ जायँगे कि आज जिन मुसीबतों 
में वे फँसे हुए हैं और जिनसे छुटकारा मिलने का कोई मार्ग नहीं 
सूमता, उससे बचने के लिए उस भयंकर गुत्थी को सुलमाने की 
जरूरत है कि जिसमें सम्पत्ति-सम्बन्धी वहम के कारण सब के 
सब बँधे पड़े हैं । 


जो लोग यह दल्लील दिया करते हैं कि अकेला आदमी 
२८६ हि 


उनतालीसदां परिच्छेद 


क्या कर सकता है, उनके लिए इस उदाहरण से बढ़कर अच्छा 
जबाब नहीं हो सकता | नाविक लोग नोका को धार पर चढ़ा 
रहे हैं । क्या कभी ऐसा कोई नाविक हो सकता है कि जो यह 
सममकर नाव खेने से इन्कार करदे कि वह अकेला नाव को धार 
'पर नहीं चला सकता ? जो कोई भी खाने-पीने ओर सोने जैसे * 
. पशु-जीवन के खत्वों के अतिरिक्त किसी मानव-कतंव्य को मानता 
है, वह जानता है कि उसका कतंव्य किस बात में है। नोका 
खेनेवाला नाविक जानता है कि डसे यथाशक्ति निर्दिष्ट दिशा में 
नौका को खेते रहना चाहिए । उसे यदि कोई दूसरा काम करना 
होगा तो वह नोका को ठिकाने पर पहुँचाने के बाद ही उसको 
करेगा । नाविक के विषय में अथवा सामुदायिक रूप में काम 
करनेवाले दूसरे लोगों के विषय में जो बात सच है वही समस्त 
मानव-संमाज से सम्बन्ध रखने वाले काम के विषय में भी 
सच है | प्रत्येक मनुष्य यह कहकर कि में अकेला नोका को नहीं 
खे सकता पतवार फेंक दे, तो यह ठीक नहीं है। अपने निर्दिष्ट 
लक्ष्य को ध्यान में रखकर नाव को एक ही दिशा में खेना चाहिए 
ऐसी बुद्धि प्रत्येक नाविक को खभावतः होती हैं। हमें किस दिशा 
में जाना है, यह बात स्पष्ट है ओर अपने आस-पास के लोगों के 
जीवन में, अन्तरात्मा की प्र रणा में ओर आजतक जो मानव- 
ज्ञान व्यक्त हुआ है उसमें यह दिशा इतनी स्पष्टता के साथ 
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मलकती है कि जो आदमी काम करना नहीं चाहता .बही यह" 
कहेगा कि उसको वह दिशा दिखाई नहीं देती है । 

'हाँ, तो इसका क्‍या परिणाम होगा ? 
परिणास यह होगा कि पहले एक आदमी, फिर दूसरा नाव 
खेना शुरू करेगा ओर तब उनको देखा-देखी तीसरा आदमी भी 
शामिल हो जायगा ओर इस प्रकार एक-एक करके काफी आदमी" 
शरीक हो जायँगे, जिससे काम चल निकलेगा ओर ऐसा मालूम 
होने लगेगा कि जैसे बह काम खत: हो रहा है, जिसके परिणाम. 
खरूप ओर लोग भी जो यह नहीं समभते हैं कि यह काम क्‍यों, 
ओर किसलिए किया जा रहा हे,उसमें योग देने लगेंगे। 
ईश्वरीय नियम का पालन करने के लिए ज्ञान-पू्वेंक जो लोग . 
काम करते हैं उनमें पहले तो वे लोग शामित्र होंगे, जो काम के. 
महत्त्व को कुछ तो बुद्धि से ओर कुछ श्रद्धा से स्वीकार करेंगे । 
इसके बाद इनसे भी अधिक संख्या में वे लोग सम्मिलित होंगे, 
जो अग्रगामी लोगों पर श्रद्धा रखते हैं । ओर फिर तो अधिकांश 
जनता योग देने लगेगी ओर इस प्रकार लोग अपने सवनांश का _ 
सांग बन्द करके सच्चे आनन्द को प्राप्त करेंगे | 
. यह तब होगा (और यह जल्दी ही होने वाला है) कि जब 
हमारे वर्ग के लोग ओर उनके साथ: ही साथ अधिकाँश काम: 


करनेवाले लोग पाखानों को साफ करना लज्ञामनक नहीं सममेंगे 
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बल्कि इस बात को सहन करना वह लब्जाजनक सममेंगे कि 
उनके गन्दे किये हुए पाखानों को दूसरे हमारे भाई साफ करें । 
साधारण जूते पहनकर लोगों से मिलने जाने में वे लब्जित न 
होंगे बल्कि नंगे पाँत चलनेवाले लोगों के सामने बड़े-बड़े कीमती 
बूट पहनकर जाने में वे लज्जित होंगे, यदि उन्हें फ्रेंच भाषा या 
नवीनतम उपन्यास का ज्ञान नहीं हे तो इससे वे लज्जा का अनु- 
भव न करके इस बात से लज्जित होंगे कि वे रोटी खाते तो हैं 
पर उसे बनाना नहीं जानते; दस्तकारी की हुंई कमीज या खाद 
पोशाक न पहननेसे वे लज्नित न होंगे किन्तु आलस्य का परिचय 
देने वाले साफ कोट को पहनकर घूमने-फिरने से वे लक्ित 
होंगे, काम के कारण हांथों को मेला देखकर वे लल्नित न होंगे । 
बल्कि अपने हाथों में कायंजनित रेखा न देखकर वे शरमिंदा होंगे। 
ये सब बातें तब होंगी, जब जनता जाग्र॒त होकर इन बातों 

को माँगेगी ओर जनता इन बातों को उस वक्त माँगेंगी कि जब 
मनुष्य उन मोह-पाशों से मुक्त हो जायेंगे कि जो उनकी दृष्टि में 
सत्य को छिपाये हुए हैं । मेरे ही देखते-देखते इस सम्बन्ध में कई 
महत्वपूर्ण परिवर्तन हो गये हैं । जनता के विचारों में परिवतेन 
होने ही से ये परिवतेन अस्तित्व में आये । ये परिवर्तन तो मेरे 
सामने हुआ है कि जहाँ पहले अमीर लोंग चार घोड़ों की गाड़ी 
और दो नोंकरों के बिना बाहर निकलते थे तो उन्हें शर्म मालूम 
१६ ३८५९ 


क्या करें 


होती थी और नहलाने ओर कपड़े पहनाने तथा अन्य सेवाशओं 
के लिए नौकर या दासी को न रखना लज्जाजनक सममभते थे.वहाँ 
अब एकाएक यह परिवतन हुआ है यदि कोई खुद न नहाये और 
कपड़े खुद न पदने या नोकरों को गाड़ी के साथ ले जाय तो 
यह लज्जा की बात समभी जाती है । ये सब परिवर्तन लोकमत 
के द्वारा ही हुए हैं । 

क्या हम उन परिवतनों को नहीं देख पाते कि जो लोकमत 
के द्वारा अब हो रहे हें । ? पद्चीस वर्ष पहले दासता का समर्थन 
करनेवाले वाकुजाल का जब भंजन हुआ तो लोकमत ने स्तुत्य 
क्या है ओर निन्‍्दय क्या है इस विषय में अपनी धारणा में परि- 
वतन कर लिया और इसके परिणामखरूप जीवन बदल गया। 
वैसे ही अरब जरूरत इस बात को है कि जो दलीलें धन की सत्ता 
का समर्थन करती हैं उनका खण्डन किया जाय । इससे स्तुत्य 
ओर निनन्‍्य क्या है इस विषय में लोकमत में परिवर्तन हो जायगा 
ओर जीवन फ़िर बदल जायगा । 

किन्तु धन की सत्ता का समर्थन करनेवाले मोह-जाल 
का खणश्डन और इस विषग्र में लोक-मत का परिवतेन बड़ी तेजी 
से हो रहा है | वह | मोह-जाल बिल्कुल स्पष्ट ओर पारदर्शी है. 
ओर सत्य को अधिक देर तक छिपा नहीं सकता । यदि कोई 


जरा बारीकी से विचार करे तो उसे स्पष्ट माढस होगा कि लोक- 
कर 


अनतालीसर्वा परिच्छेद 


मत में जिस परिवंतंन के होने की अनिवाय आवश्यकता है, वह 
परिवतन हो गया है; केवल लोग अभी उसे अच्छी तरह जान॑ 
नहीं पाये हैं ओर उसका नामऋरण संस्कार अभी नहीं हुआ है + 

हमारे जमाने का साधारण पढ़ा लिखा आदमी यदि उन 
'परिशामों का विचार करे, जो विश्व-सम्बन्धी उसकी घारणाओं 
से फलित होते हैं, तो वह देखेगा कि धर्म अधम स्तुत्य और 
निन्‍य की जो कल्पना उसने बना रक्खी है, ओर जिसके. अनु- 
सार वह अपने जीवन में व्यवहार करता है, वह उसकी जीवन 
सम्बन्धी धारणाओं के एकदम प्रतिकूल है । 

उदाहरण के लिए हम धनिक बर्ग के एक युवक को लेते हैं। 
अत्येक्न भला युवक बूढ़े, बच्चे ओर ख्री को सहायता देने से इन्कार 
करना लज्जञा जनक सममेंगा । अपनी जान बचाकर अपने साथी 
के प्राण ओर स्वास्थ्य को खतरे में डालना वह लज्जाजनक 
सममता है | हर कोई उन 'किरघील' लोगों की तरह व्यवद्दार 
करना घोर निन्य ओर पशुता-पू्ण कर्म सममेगा कि जो तूफान 
के समय अपनी पत्नियाँ ओर बूढ़ी स्त्रियों को तम्बू के खूँट पकड़े 
रहने के लिए बाहर भेजे देते थे और खुद तम्बू के अन्दर बैठ 
कर शराब पीते थे। प्रत्येक मनष्य किसी कमजोर आदमी से काम 
कराना बुरा समझता है । ओर खास कर ऐसे खतरे के समय 


कि जैसे जहाज में आग लगी द्वो, किसी बलवान मनुष्य का 
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क्या करें ९ 
दूसरों को एक ओर ढकेल कर पहले जीवन-रजक्षिणी नोका में जा 
बेठना अत्यन्त लज्ञा-जनक समझता जायगा। मनध्य इत्र कामों 
को बुरा और लज्ञा-जनक संममते हैं और खास-खास मौकों पर 
बे ऐसे काम कभी न करेंगे, किन्तु देनिक जीवन में इसी प्रकार 
ओर कभी-कभी तो इनसे भी बुरे काम इन लोगों के द्वारा किये 
जाते हैं--केवल इस लिए कि उनकी बीभत्सता शब्द-जाल से 
ढकी रहती है । 

मनुष्य यदि जूरा विचार करे तो अपने जीवन को बीभत्सता" 
को वह देख ओर समझ सकेगा । 

एक युवक रोज कमीजें बदलता है। उन कमीजों को साफ. 
कोन करता है ? उनको साफ करने बाली एक औरत होती. है, 
जो अवस्था में उसकी माता अथवा मातामही के समान होगीः 
ओर जो ग्रायः बीमार रहती है। यही युवक किसी दूसरे आदमी: 
को यदि ऐसा करता देखे, यह देखे कि केवल शोकीनी की खातिर 
वह रोज कपड़े बदलता है ओर उन्हें एक बेचारी बूढ़ी ओरत से 
धलवाता है, जो अवस्था में उसकी माता के समान है, तब वह 
अपने मन में उसे कया कहेगा 

एक नवयुवक अपनी शान की खातिर धोड़े खरीदता है ओर 
उनको काढद़ने का काम एक बूड़े आदमी को सॉंपता है, जो 
अवस्था में उसके पिता या पितामह के समान है ओर इस प्रकार, 
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उसकी जान को जोखस में डालता है ओर यह नवयुवक उने 
घौड़ों पर उस समय सवार होता है जब वे सथध जाते हैं और 
खतरा दूर जाता रहता है। यही नवयुत्रक किसी दूसरे आदमी 
को ऐसा करता हुआ देखे, यह देखे कि अपने को खतरे के काम 
से बचा कर अपने शौक की खातिर दूसरे आदमी को खतरे में 
डालता है, तो वह उसके लिए अपने मन में क्‍या कहेगा ? 

ये केवल कल्पना ही की बातें नहीं हैं। अमीर लोगों का 
सारा जीवन वास्तव में ऐसी ही बातों से भरा रहता है। बूढ़ों, 
चच्चों और स्त्रियों का शक्ति से ज्यादा मेहनत करना और दूसरे 
लोगों के द्वारा ऐसे कामों का किया जाना जो जोखम से भरे हुए 
हैं और जो काम में सहायता देने के लिए नहीं बल्कि केवल 
निरथंक इच्छाओं की पूर्ति करने के लिए कराए जाते हैं, ऐसी ही 
बातों से हमारा जीवन भरा रहता है। मछआ हमारे लिए मछ- 
लियों का शिकार करते-करते डूब मरता है | धोबिन सरदी खाते 
खाते मर जाती है, लोहार अन्धा हो जाता है। कारखानों में 
काम करने वाले रोगी हो जाते हैं या मशीन से कष्टकर 
लब्बड़े-लूले हो जाते हैं, लकड़हारे वृक्षों के नीचे दब जाते हैं; 
मजदूर छठ पर से गिर कर मर जाते हैं, और दर्जिन सीते-सीते 
दुबली हो जाती हे ! ्रत्येन प्रकार की मजदूरी में तन्दुरुस्ती और 


जिन्दगी का खतरा रहता है । इस बात को छिपाना या उसको ने 
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क्या करें 
देखेना असम्भव है । इस स्थिति में से बचने का एक ही उपाय है? 
कोई भी आदसी जो अपने को बचाकर दूसरे की तन्‍्दुरुस्ती 
ओर जिन्दगी को खतरे में डालता हे, वह हमारी अपनी-ही 
धारणा के अनुसार दुष्ट ओर कायर है । यदि हम इन दोषों से 
बचना चाहते हैं,वो हमें चाहिए कि हम दूसरों से उतना ही काम 
करायें जितना जीवन-रक्षा के लिए जरूरी है ओर साथ ही हम 
स्वयं भी ऐसे श्रम में भाग लेनेसे न हिचर्क कि जिसमें स्वास्थ्य 
ओर जीवन को हानि पहुँचने की सम्भावना हो । 

. मेरी जिन्दगी में ही कई विचित्र परिवतेन हुए हैं। मुझे 
याद है, पहले यह कायदा था कि खाने के समय प्रत्येक मलुष्य 
की कुर्सी के पीछे एक आदमी वश्तरी लिए खड़ा रहता था। 
लोग जब किसी से मिलने जाते थे तो अपने साथ दो नोकरों 
को ले जाते थे । लोगों को 'पाइप' देने ओर उन्हें साफ करने कें 
लिए कमरे सें एक लड़का ओर एक लड़की खड़े रहते थे । अब् 
ये सब बातें हमें विचित्र-सी मालूम पड़ती हैं। किन्तु क्या यह 
भी उतनी ही विचित्र बात नहीं हे कि एक युवक या युवती या 
कोई प्रौढ़ पुरुष किसी मित्र से मिलने जाय तो नोकरों को 
घोड़े कसने कां हुक्म दे ओर खूब मोटे-ताजे घोड़े केवल 
इसी काम के लिए रंक्‍्खे जायें ? क्‍या यह आश्चय की बात नहीं 


है कि एक आदमी पाँच. कमरे में रहे या एक ख्री अपनी प्रीशाक 
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पर सैकड़ों हजारों रुपये खर्च करे जब कि जरूरत सिफे इस बांत 
की है कि वह कुछ रूई या ऊन ले कर काते ओर उससे अपने 
लिए अपने पति और बच्चों के लिए कपड़े तयार कराये ९ 

क्या यह आश्रयजनऊक नहीं है कि लोग निकम्मा जीवन 
व्यतीत करते हैं, कुछ भी काम नहीं करते, केवल इधर-उधर सैर- 
सपाटा करते हैं. सिगरेट पीते हैं, ताश खेलते हैं, और उनको 
खाने-पिलाने तथा गरम रखने के लिए आदमियों की एक फोज 
की फोज लगी रहती है ? | 

क्या यह आश्चय जनक नहीं है कि वृद्ध पुरुष समाचारपत्रों 
में नाटकों और सीनेमाओं की चचो करें ओर दूसरे लोग उन्हें 
देखने के लिए दोड़ते जाये ! 

क्या यह आश्रय की बात नहीं है कि हजारों-लाखों लड़कों 
ओर लड़कियों को इस श्रकार की शिक्षा दी जाती है कि जिससे 
वे किसी भी काम के करने के काबिल नहीं रहते--वे जब स्कूल 
से घर को जाते हैं,तो उनकी दो चार किताबों को भी ले जाने के 
लिए नोकरों की जरूरत होती है ? 

जल्दी ही एक ऐसा समय आनेवाला है--बल्कि वह नज- 
दीक आ पहुँचा हे कि जब नोकरों द्वारा परोसा हुआ पाँच प्रकार _ 
के पकान्नों का भोजन करना लज्ञजाजनक सममका जायगा, इतना 


ही नहीं बल्कि जो भोजन खय॑ अपने हाथों से न बनाया गया हो 
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क्या करें ९ 
उसे खाना भी लज्याजनक समझा जायगा; पैरों के होते हुए 
घोड़े पर चढ़ना या बग्घी में बेठना लज्ञाजनक समझा जायगा; 
छुट्टी के दिनों के सिवा ऐसे कपड़े, दस्ताने ओर जूते पहन कर 
फिरना कि जिनको पहन कर काम करता मुश्किल हो, लख्चा- 
का कारण होगा; जब छोगों को दूध और रोटी नहीं मिल सकती 
तब कुत्तों को दूध-रोटी खिलाना लज्जाजनक सममा जायगा; 
डेढ़ सौ या दो सो पींड का पियानो बजाना, जब कि दूसरों को 
एक-एक पोंड के लिए मरना खपना पड़ता है, लज्ञाजनक सममा 
जायगा, जबतक ऐसे आदमी मौजूद हैं जिनके पास न प्रकाश है 
न इंधन है, तब तक रोशनी में काम करने की जरूरत के बिना 
लालटेनों और मोमबत्तियों को जलाना और रोटी बनाने की 
जरूरत के बिना चूल्हा जलाना लज्जाजनक सममा जायगा | तब 
नाटक देखने और गाना सुनने के लिए एक पौंड तो क्या, ६ पेन्स 
भी खुलमखुद्दा देना असम्भव होगा । ओर यह सब उस समय 
होगा जब लोकमत श्रम-धर्म को स्वीकार कर लेगा । 


२९६ 





बचा श्बल में लिखा है कि श्रम करना मनुष्य का धर्म 

है और सन्‍्तान उत्पन्न करना ञत्री का धम हे। 

विज्ञान कुछ भी कहा करे, किन्तु ख्री और पुरुष का लो धर्म है 

वहं तो बेसाहीं अपरिवर्तनीय हे कि जैसा शरीर में जिगर का 

स्थान; और उस धर्म की अवहेलना करने से निपश्चित रूप से 

मौत की सजा मिलती है। अन्तर केवल इतना ही हे कि जब 

मनुष्य अपने धर्म का उल्लंघन करता है, तो उसे अत्यन्त निकठ- 

अविष्य में मौत की सजा मिलती हे, किन्तु ख्लरी जब अपना धर्म 
नहीं पालन करती है तो उसका दश्ड कुछ देर से मिलता है । 

यदि सभी मलुष्य अपने धम्१ का पालन करना छोड़ दें, तो 


उससे मलुष्यों का तुरत ही नाश हो जाता है और 
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स्थियों के धर्म-पालन न करने से दूसरी पीढ़ी के लोगों का 
नाश होता है | यदि कुछ थोड़े से सत्री-पुरुष इन प्राकृतिक नियसों 
का पालन नहीं करते तो इससे समस्त मानव-जाति का नाश तो 
नहीं होता किन्तु अपराधी का बोद्धिक विकास रुक जाता है और 
उसके मानव-सखभाव का हास होता है । 
जो जातियाँ दूसरों पर बलात्कार कर सकती थीं उनके 
अन्द्र तो मनुष्यों ने श्रम-घर्म की अवहेलना बहुत पहले ही से 
करना शुरू कर दी थी और वह बढ़ते-बढ़ते अब इस पागलपन 
की हृद्‌ तक पहुँच गई कि उस नियम क। उल्लंघन करना एक आदशोे 
बन गया है, 'जिसे महासान्य राजकुमार बोल्खिन' ने त्यक्त किया 
था ओर जिसे आजकल का हमारा समस्त शिक्षित संसार 
खीकार करता है। लोग यह समम रहे हैं कि सारा काम तो 
सशीतों द्वारा हुआ करेगा ओर मनुष्यः जो नसों का समूह मात्र 
है खूब आनन्दोपभोग करेगा । क्‍ 
स्त्रियों ने अपने धर्म का त्याग बहुत ही कम किया है । बेश्या- 
वृत्ति और यदा-कदा अ्रूण-हत्या के'चाप में यह अभिशाप प्रकट 
हुआ है, पर धनिक वर्ग के पुरुषों ने जिस प्रकार अपने धर्म को 
एक दस ही तिलाअलि दे दी उनकी खिरयों ने वैसा नहीं किया 
वे अपने घर्म का पालन करती रही हैं और इसीलिए झस्त्रियाँ 


अधिक शक्तिशाली हो गई हैं ओर वे पुरुषों पर शासन कर रही 
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हैं, और उस समय तक शासन करती रहेंगी जब तक कि मर्दे 
लोग अपने धर्म से च्युत हो कर परिणाम्रतः अपनी बुद्धि से भी 
हाथ धोते रहेंगे। क्‍ 
. आजकल प्राय: कहा जाता हे कि स्थियाँ--खास कर पेरिस 
की सनन्‍्तान हीन ख्रियाँ आधुनिक खड्डारिक साधनों का उपयोग 
करके इतनी मोहक हो उठी हैं कि उन्होंने अपने सोंदय से पुरुषों 
को पूर्णतः अपने वश में कर लिया है | यह बात ठीक नहीं हे। 
वास्तव में यह वस्तुस्थिनि से बिलकुल उलटी है। सन्‍्तान हीन ख्तरियोंने 
पुरुषों पर अधिकार नही प्राप्त किया हे; यह अधिकार तो उन्त 
स्त्रियों ने प्राप्त किया है कि ज़िन्होंने अपने मातृत्व- 
घर्म को निबाह्य है ओर उन पुरुषों पर अधिकार प्राप्त किया है 
कि जिन्होंने अपने घर्म-पालन में अवहेलना की है । 
जां स्त्री कृत्रिम साधनों से . सन्‍्तानोपत्ति को रोकती है ओर 

जो अपने स्कन्ध और घुँधराले बालों का प्रदर्शन करके पुरुषों को. 
सोहने की चेष्टा करती हे, वह पुरुष पर अधिकार प्राप्त करने 
वाली नहीं हे; वह तो एक ऐसी स्त्री है, जो पुरुषद्वारा अ्रष्ट की 
गई है ओर अ्रष्ट हुए पुरुष के ही दर्जे को पहुँच गई है। ऐसी 
खस्री ओर ऐसा पुरुष, ये दोनों ही अपने घम्म से च्युत हो गये हैं 
ओर, दोनों ही अपनी बुद्धि को भ्रष्ट करके अपने जीवन को 
घूल में मिला रहे हें । 
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कभी दावा न करेंगी । वे तो धनिक वर्ग के इस अम के ढोंग में 
ही भाग लेने का दात्रा करतीं हैं | 

हमारे वर्ग की ख््रियाँ पुरुषों की अपेक्ता अधिक शक्तिशाली 
थीं और अब भी हैं; किन्तु इसका कारण उनका विभोहक सोंदये 
नहीं हे ओर न उनकी शक्ति का यह कारण है कि वे पुरुषों की 
तरह भूठे श्रम का ढोंग रचने में कुशल हैं। उनकी शक्ति का 
कारण तो यह है कि उन्होंने अपने धम का उल्लंघन नहीं किया। 
उन्होंने अपने उस फ़जें को कि जिसमें जान तक का खतरा है, 
इमानदारी से अदा करने की कोशिश की है। अपने सच्चे श्रम से 
धनिक-वर्ग के पुरुष हट गये हैं, किन्तु स्त्रियों ने उनकी तरह 
अपने कतेव्य को नहीं छोड़ा हे । 

किन्तु मेरी याददाश्त में स्लियों ने अपना धम छोड़ना शुरू 
कर दिया; अथात्‌ उसका पतन होना प्रारम्भ हुआ, ओर मेरे. 
देखते ही देखते वह अधिकाधिक बढता गया। जिसद्नी ने 
अपना धर्म छोड़ दिया है वह यह सममती है कि उसका बल 
उसके सोंदर्य में अथवा मानसिक श्रम का ढोंग रचने को उसकी: 
कुशलता में है ओर वह सममती है कि सन्तानोत्पत्ति से इन दोनों 
ही बातों में बाधा पड़ती है। इसलिए विज्ञान की सहायता से 
(विज्ञान सभी बुरे कार्यो में मदद देने के लिए सदा तेयार रहताः 


है) मेरी याददाश्त में गभाशय का नाश करने तथा सन्तानोत्पत्ति 
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को रोकने के बीसियों साधनों का आविष्कार हो गया है और ये 
साधन इतने प्रचलित हो गये हैं कि वे रोजमरों के शंगार का 
अंश बन गये हैं। परिणाम यह हुआ कि स्त्रियों ने, माताओं ने 
जिनमें से अधिकांश घनिक वर्ग की हैं, अपने हाथ में जो शक्ति 
थी उसकी खो दिया और अपने को गली-गज्नी फिरने वाली 
सत्रियों के दर्ज को पहुँचा दिया ! 

यह बुराई बहुत दूर तक फेल गई है और दिन ब दिन 
अधिकाधिक बढ़ती जाती हे ओर यदि यही हाल रहा तो जरदी 
ही धनिक वर्ग की समस्त सख्त्रियाँ इसके पंजे में फैंस जायैँगी और 
सब यह होगा कि सत्री ओर पुरुष दोनों हो एक समान घमम-अ्रष्ट 
हो जायेंगे ओर पुरुषों की तरह स्थियाँ भी जीवन का सच्चा अर्थ 
भूल जायेगी । तब इस वर्ग का उद्धार होना असम्भव होगा । 
किन्तु अभी समय है; क्‍यों कि अब भी पुरुषों की अपेक्षा अपना 
धर्म पालन करने वाली ख्रियाँ अधिक हैं। इसलिए अब भी इस 
बर्ग में ऐसे व्यक्ति मौजूद हैं, जिनकी बुद्धि भ्रष्ट नहीं हुई है ओर 
हमारे समाज की इन्हीं धम-प्राण र्थ्रियों के हाथ हमारा 
उद्धार हो सकने की सम्भावना है। काश स्त्रियाँ अपने महत्व 
ओर अपने बल को समझे ओर अपनी शक्तियों को अपने पति, 
अपने भाई ओर बच्चों को इस भयंकर भँवर में से निकालने 
में लगायें ठो इसी में मनुष्य मात्र का कल्याण है । 
डण्दे 
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ऐ धनिक-वर्ग की खियों और माताओ ! हमारे वर्ग के पुरुष 
आज जिन बुराइयों में पड़े हुए दुःख भोग रहे हैं. उनमें से उन्हें 
डबार लेना तुम्हारे हाथ में हे ! 

किन्तु यह शक्ति उन छ्लरियों के हाथ में नहीं है, कि जो अपने 
शरीर झूंगार से सजा सजा कर सोदय द्वारा मनुष्यों को मोहने में 
व्यस्त रहती हैं ओर जो अनिच्छा-पूवक देवयोग से गर्भ रहजाने 
पर नेराश्य-मय अरुचि के साथ बच्चों को जन्म देती हैं ओर 
फिर तुरन्त ही उन्हें दाइयों के हाथ में सौंप देती हैं; और न यह 
शक्ति उन स्त्रियों के द्ाथ में है कि जो जगह-जगह सभाओं में 
व्याख्यान सुनने जाती और बड़ी-बड़ी वैज्ञानिक बातों की चचो 
करती हैं और इस बात की कोशिश करती हैं कि उनके बच्चा 
पेदा न हो, क्योंकि. इससे वे समझती हैं, उनकी उस महान 
मूखता में जिसे वे अपना विकास कहती हैं, बाघा पड़ती है । 
यह. शक्ति तो उन्हीं स्त्रियों, उन्हीं माताओं के: हाथ में 
है कि जो सन्‍्तानोत्पक्ति के भार से अपने को मुक्त करने 
की शक्ति रखते हुए भी इसान्दारी ओर समभदारी के साथ सग- 
वान के बनाये हुए अपने परम-कतेंव्य का पालन करती हैं, क्‍्यों- 
कि वे समझती हैं कि इस कतंव्य के भार को सहन करना ही 
उनके जीवन का उद्देश्य; है । ऐसी ही स्त्रियों ओर माताओं के 


हाथ. में हमारे धनिक वग के पुरुषों का उद्धार है और वही उन्हें 
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उन दुःखों से उबार सकती हैं कि जिनके नीचे आज वे बे- 
तरह दबे हुए हैं । 

हे सत्रियो और माताओं, तुम में से जो ज्ञान-पू्वक ईश्वरीय 
नियम का पालन करती हैं, वही हमारे इस बदनसीब और पतित 
मानवीयता रहित समाज में ऐसी हैं, जो धर्म के अनुसार जीवन 
के सच्चे अथे को जानती हैं ओर वही ऐसी हैं कि जो अ'ने 
हृष्टान्त से पुरुषों को उस आनम्द का ज्ञान करा सकती हैं, जो 
इश्वरीय नियम का श्रद्धा-प्वक पालन करने से मनुष्य को प्राप्त 
होता है ओर जिससे हमारे समाज के पुरुषों ने अपने को वस्चित 
कर रक्‍्खा है। 

भगवान के बनाये हुए नियमों का उल्ंघन न करने से मनष्यों 
को जो अभूत-पूव आनन्द और हृदय को ओत-प्रोत करदेनेवाला 
जो शांतिमय सुख मिलता है, उसका स्वारस्थ कुछ तुम ही 
जानती हो । पति-प्रेम के सुख्र का अनुभव केवल तुम ही करती 
हो । यह ऐसा सुख है, जिसका कभी अन्त नहीं होता, जो कभी 
नष्ट नहीं होता, किन्तु एक नवीन प्रकार के सुख में परिणति प्राफ़ 
करने का सूत्रपात करता है--ओर वह नवीन श्रकार का सुख 
क्या है? बच्चे का प्रेम ! तुममें से जो सरल भाव से ईश्वर की 
इच्छा का पालन करती हैं, और जो पुरुषों की भाँति मूठे श्रम 
का ढोंग रचना पाप समझ कर भगवान के बताये हुए सच्चे कतेव्य 
३०४ 


चालीसवां परिच्छेद 


के भार को सह्ष वहन करती हैं वही जानती हैं कि इस श्रम का 
क्या पारितोषिक है--ठससे केसा आनन्द मिलता है । 

सच्चा श्रम केसा होता है इसको तुम ही जानती हो कि जब 
प्रेम-सुख के अनुभव के बाद भय और आशा-मयी भावनाओं के 
साथ तुम उस अवस्था में प्रवेश करती हो कि जो तुम्हें नो महीने 
बीमार-सा रखने के बाद अन्ततः बालक के जन्म के समय तुम्हें 
असह्य वेदना ओर भयंकर यातना का अनुभव कराती है ओर 
उस महा-भयंकर प्रसव-वेदना के पश्चात्‌ जो अलोकिक सुख, जो 
अपूव आनन्द मिलता है, उसका खाद ओर खारस्य भी तुम ही 
ओर केवल तुम ही जानती हो ! 

प्रसव की वेदना के पद्थात्‌ तुम बिना रुके, ज्िना आराम किये 
तुरन्त ही बच्चे के पालन-पोषण का भार अपने ऊपर ले लेती हो 
ओर उस समय तुम कितना श्रम करती हो, कितना कष्ट उठाती 
हो, इसको बस तुम्ही जानती हो ओर अपने इस कतंव्य-पालन 
में तुम इतनी तत्पर रहती हो कि मनुष्य की जो सब से जबरदस्त 
ज़रूरत निद्रा है, जिसे लोग माता-पिता से भी अधिक मधुर 
ओर प्रिय बताते हैं, उसे भी तुम भूल जाती हो और महीनों 
ओर वर्षों तक ऐसा होता है कि तुम लगातार दो-दो बजे रात तक 
आराम नहीं कर पातीं ओर कभी-कभी तो रात-रात भर जाग 


कर काटती हो और अपने उन थक्े हुए दुबल हाथों में बीमार 
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रोते हुए बच्चे को लिए हुए अकेली इधर-उधर घूमती हुई बच्चे 
को बहलाती हो ओर उधर बच्चे की पीड़ा रह-रह कर तुम्हारे 
कलेजे को चीरे डालती है। जब तुम यह करती हो तब .कोई 
तुम्हें देखने या तुम्हें शाबासी देने नहीं आता, तुम भी किसी 
पुरस्कार या प्रशंसा की आशां से अथवा इसको कोई बहुत बड़ा 
काम समम कर नहीं करती हो बल्कि खेत में काम करनेवाले 
किसान की भाँति केवल अपना कतंव्य पालन करने के लिए ही 
जब तुम यह दुख ओर कष्ट सहन करती हो तब तुम्हारी समझ 
में आता होगा कि यश के लिए किये जानेवाले मूठे ढोंगी श्रम 
में ओर इेश्वर की इच्छा का पालन करने के लिए जो सच्चा श्रम 
करना पड़ता है उसमें कितना अन्तर है ! यदि तुम सच्ची माता 
हो तो तुम जानती होगी कि तुम्हारे इस श्रम को देख-देख कर 
किसी ने सराहा नहीं, इसे एक रोजमरों की साधारण-सी बात 
समझ कर किसी ने इसकी तारीफ़ नहीं की, इतना ही नहीं 
तुमने जिनके लिए इतना कष्ट उठाया वे भी कृतज्ञ होना तो दूर 
रहा तुम्हें अक्सर सताते ओर मिड़कते हैं । जब दूसरा बच्चा 
होनेवाला होता है तब फिर तुम वही काम, बैसा ही व्यवहार 
करती हो, फिर वही अदृश्य असह्य वेदना बिना किसी प्रकार के 
पुरस्कार की आशा के सहन करती हो, ओर इसी में सन्‍्तोष का 


अनुभव करती हो । 
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. यदि तुम ऐसी हो तो पुरुषों पर शासन करने की सत्ता 
ओर मनुष्य-जाति का उद्धार तुम्हारे हाथ में है । किन्तु तुम्दारी 
संरंध दिन-ब-दिन घट रही है । कुछ तो अपने जादू-भरे सोंदय से 
पुरुषों को मोहते-मोहते वेश्यायं बन जाती हैं, ओर कुछ पुरुषों 
के कृत्रिम ओर उपहास्य पुरुषार्थ के कामों में पुरुषों का मुकाबला 
करने में व्यस्त हैं, ओर बहुत-सी ऐसी हैं, जिन्होंने अपने कतेव्य 
को छोड़ा तो नहीं है पर मन ही मन वे उसे बुरा सममने लर्गी 
हे--वे स्लियों के, माताओं के से काम तो करती हैं; किन्तु इच्छा 
न रहते हुए देव-्योग से यह भार आ पड़ने पर बड़ी ही अरुचि- 
पूनेक मन ही मन कुढ़ती हुईं वे उसे वहन करती हैं और 
दिल्ल- में उन स्लियों के सोभाग्य पर इंष्या करती हैं कि जो बच्चों 
के बोझ से बरी हैं ओर इस प्रकार वे अपने को आत्म-सन्तोष 
के उस एकमात्र पुरस्कार से भी वच्चित कर देती हें कि जो 
ईश्वर की इच्छा का पालन करने की आन्तरिक सजग भावना से 
उत्पन्न होता है। फलतः प्रसन्न ओर सन्‍्तुष्ट होने के बजाय वे 
दुःखी होती हैं---ओर दुःखी होती हैं. इस बात से कि जो वास्तव 
में उनका सच्चा सुख, उनका अत्यन्त मधुर और अनन्य 
आनन्द है । 

हम घनिक-वर्ग के. मद लोग अपने असत्यमय जीवन से. 
इतने पतित हो रहे हैं, हम में से सभी सच्चे जीवन को एकदम 
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ऐसा भूल गये हैं कि हम लोगों में किसी में कोई भेद ही नहीं 
रहा है--सब एक हो गये हैं । जीवन में जो कठिनाइयाँ जो 
जोखमें हैं, उन्हें हमने दूसरों के सिर पर डाल दिया है और 
खुद मौज करते हैं । फिर भी हम अपने को उन लोगों में नहीं 
गिनते, जो अपने जीवन के खातिर दूसरे लोगों को सबेनाश के 
मुँह में ढकेलतें नहीं मिककते और जिन्हें दुनिया दुष्ट ओर कायर 
कह कर पुकारती है । 

किन्तु, छवियों में अब भी दो वर्ग हैं । कुछ तो ऐसी मानवी- 
यवा से परिपूर्ण स्तलियाँ हैं, जो मनुष्यता का उच्चतम आदर्श 
हमारे सामने लाकर रखती हैं; और कुछ ऐसी खत्रियाँ हैं, जो 
वेश्यायें हैं । यह भेद ऐसा है, जो आगामी सनन्‍्तति देखे बिना .न 
रहेगी और हम खर्यं भी इस वर्गीकरण को मानने के लिए 
आध्य हैं । 

प्रत्येक खली जो विवाह करने के बाद भी बच्चे पेदा .करने 
से इन्कार करती है, वेश्या है--फिर चाहे वह अपने को क्रिसी 
न्ञाम से क्‍यों न पुकारे, किसी भी फ़ेशन के कपड़े क्‍यों ऋ् 
पहने ओर कितनी ही सुसंस्कृत क्‍यों न हो । 

ओर एक स्त्री पतित हो जाने पर भी यदि इंमान्दारी के 
साथ बच्चों को जन्म देकर उनका पालन-पोषण करती है तो वह 


ईश्वर की इच्छा को पूर्ण करके जीवन का उच्चतम और; सुच्दुर- 
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सम काम करती है ओर उससे बढ़कर दुनिया में कोई चीज़ 
मी है । 

यदि तुम सच्ची खत्री हो, तो तुम अपने बच्चों के पालन- 
प्रोंषण का भार दूसरी अजनबी स्थ्रियों को कभी सोॉंपना पसन्द 
न कंरोगी--ठीक उसी तरह कि जिस तरह कोई कारीगर अपने 
सम्माप्तत्राय काम किसी दूसरे को दे देना पसंद नहीं करता; 
क्योंकि उस काम में तुम्हारी जान है, ओर जितना हो तुम उस 
काम को करती हो उतना ही तुम्हें अधिक आनन्द आता है | 

किन्तु, यदि तुम इस प्रकार की सच्ची स्री हो--ओर मनुष्यों 
के सोभाग्य से अभी ऐसी स्त्रियों की कमी नहीं है--तो इेश्वर 
की इच्छा का पालन करने के |जिस नियम के अनुसार तुम 
अपने जीवन को व्यतीत करती दी, अवश्य ही तुप्र चाहोगी कि 
सुम्दारे पति, पुत्र ओर अन्य समीपवर्ती पुरुष भी उस नियम के 
अनुसार अपना जीवन व्यतोत करें । यदि तुम सच्ची स्त्री हो, 
अपने अनुभव से यह्‌ समझ गई हो कि आत्म-त्याग-मय, अल- 
सित, अपुरस्शत और जान-जोखमवाला श्रम और दूसरों के 
जीवन के लिए, अनन्यतम उद्योग करना ही मनुष्य का उद्देश्य 
है, जिससे सच्चा सन्तोष प्राप्त होता है, तो तुम अवश्य ही इस 
बात की इच्छा करोगी कि दूसरे लोग भी वेसा ही व्यवहार करें. 


ओर तुम अपने पति को ऐसा ही श्रम करने के लिए उत्साद्वित 
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करोगी और इस श्रम की कसौटी पर कस कर ही तुमः मनुष्य के 
महत्व और उसकी योग्यता को परखोगी ओर अपने बच्चों «को 
भी ऐसा श्रम करने के. लिए तैयार करोगी । 
जो खत्री सन्तानोत्पत्ति को अरुचिकर संयोग सममती है,. 
ओर जो काम-ठृप्ति, ऐश-आराम, पढ़ने-लिखने ओर लोगों से 
मिल-जुल कर हँसने-बोलने को ही जीवन का उद्देश्य समभती है, 
वही ख्री अपने बच्चों को इस प्रकार की शिक्षा देगी, जिससे वे 
अधिक से अधिक सुखों को भोगने की इच्छा करेंगे । वह उनको 
विषयोत्यादक भोजन करायेगी, चमकीले-भड़कीले कपड़े पहना- 
यगी, ओर कृत्रिम मनोरंजन के साधन जुटायगी, और शिक्षा 
भी इस प्रकार की देगी कि जिससे वे आत्म-त्यागी ख्री या पुरुष 
के योग्य अनन्यतम उद्योग से पूरित ओर जान-जोखसम से भरा 
हुआ श्रम करने में समर्थ तो न होंगे, केवल उससे बच निकलने 
की चतुरता प्राप्त कर सकेंगे ओर जिससे वे सरकारी पदवियाँ 
और डिग्रियाँ प्राप्त करंगे--काम न कंरने वाले अहदी बन. जाँयगे । 
जिस स्त्री ने अपने जीवन के अथ को भुला दिया है. वही उस 
भूठे ढोंगी श्रम को पसन्द करेगी कि जिस के द्वारा उसका पति 
पुरुषोचित कतेव्य को छोड़ कर उसके साथ दूसरे लोगों के श्रम 
से लाभ उठा सक्े। ऐसी ही ख्री अपनो कन्या के लिए इस 


प्रकार का वर चुनेगी ओर पुरुषों का मूल्य वह उनके निजी 
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आन्तरिक गुणों से नहीं बिक बाह्य साधनों से---धन-सम्पत्ति से, 
पदवी से अथोत्‌ दूसरों के श्रम से लाभ उठाने की कौशलमय 
कला से आंकेगी । क्‍ 

एक सच्ची माता जो वास्तव में इश्वर के नियम को जानती 
है अपने बच्चों को भी उस नियम का पालन करनेवाला बनायेगी | 
ऐसी माता जब अपन बच्चे को आवश्यकता से अधिक खाता हुआ 
देखेगी, अत्यधिक लाड़-प्यार से बिगड़ता हुआ देखेगी और जरू- 
रत से ज़्यादा कपड़ों से लदा हुआ पायेगी तो उसे हादिक दुःख 
होगा क्‍यों कि वह जानती है कि यह सब बातें उस इश्वरीय 
नियम का जिसका उसने सख॒यं॑ अनुभव किया ह यथोचित रीति 
से पालन करने में बालक के लिए आगे चल कर बाधक सिद्ध 
होंगी । ऐसी सत्री अपने बच्चे को वह शिक्षा न देगी जो उसे 
अपने इश्वरीय कतंव्य को छोड़ कर भाग निकलने की प्रेरणा 
करेगी या ऐसा होने की संभावना को रहने देगी । वह तो उसे 
बडी शिक्षा देगी जिससे उसके बालक अपने जीवन-अश्रम का भार 
उठाने में समथथे हो सके । हे 

ऐसी स्री को यह पूछने की ज़रूरत न होगी कि वह बच्चों 
को क्‍या सिखाये या उन्हें किस काम के लिए तैयार करे क्योंकि 
बह जानती है कि मनुष्य के जीवन का उद्देश्य क्या है ओर वह 


किस तरह पूर्ण किया जा सकता है ओर इसीलिए वह यह भी 
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जानती हे कि बच्चों को क्या सिखलाया जाये और उन्हें किस 
किस काम के लिए तेयार किया जाय । वह अपने पति को ऐसे 
मूठे ओर ढोंगी श्रम के लिए उत्साहित न करेगी जिस का उद्देश्य 
ही केवल दूसरों के श्रम से लाभ उठाना है; इतना ही नहीं वह 
उस ग्रवृत्ति को घृणा ओर भय की दृष्टि से देखेगी क्‍यों कि उससे 
उसके बच्चों के भी बिगड़ने की सम्भात्रना है । ऐसी स्री अपनी कन्या 
के लिए जब वर पसन्द करेगी तो वह हाथों की सफ़ेदी और 
सुकुमारता को न देखेगी और न शिष्टाचार पर अधिक ध्यान 
देगी क्‍यों कि वह जानती है कि सच्चा श्रम क्या हे और ढोंग 
क्या है और इस लिए पति से लेकर सभी पुरुषों का मुल्य वह 
उसी श्रम की कसौटी पर आ केगी कि जो इंश्वर की ओर से उनके 
लिए निर्मित हुआ है और जिसके करने में स्वास्थ्य ओर प्रारों 
तक को जोखम में डालना पड़ता है साथ ही वह उस मठे श्रम 
के ढोंग को घृणा की दृष्टि से देखेगी कि जिसका उद्देश्य सच्चे 
श्रम से किसी न किसी प्रकार बच निकलना है । 
जो स्थियाँ अपने स्री-धर्म का पालन न करके उसके द्वारा 
जो अधिकार प्राप्त होते हैं उनसे लाभ उठाना चाहती हैं उन्हें 
यह कहने का हक़ नहीं हे कि माता के लिए जीवन को ऐसे दृष्टि- 
कोण से देखना असम्भव है । वह यह नहीं कह सकती कि माता 


का प्रेम बच्चों के प्रति कुछ ऐसा घनिष्ठ होता है कि यह उसके 
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लिए अशक्य है कि वह उन्हें मिठाइयों से, अच्छे-अच्छे कपड़ों 
से तथा मनोरंजन की सामग्री से वच्चित कर. सके या पति के 
पास पयोप्त सम्पति अथवा उचित साधन न होने पर वह उनके 
भविष्य के लिए भय न करे यह न सोचे कि कहीं मेर बच्चों को 
भूखों न सरना पड़े या इस प्रकार की आशझ्ढा न करे कि यदि 
मेरे बच्चे-बच्चियों को 'शिक्षा' न मिलेगी तो बड़े होने पर सम्भव है 
उनका विवाह न हो सके | 

यदि वह ऐसा कहती है तो यह भूठ--सफ़ेद मूठ है। सच्ची 
साता कभी यह न कहेगी में बच्चों कों मिठाइयें और खिलोंने 
तथा सरकस दिखाने की अपनी इच्छा को रोक नहीं सकती । 

यदि कोई ऐसा कहती है तो उससे पूछो कि तुम अपने बच्चों 
को जहरीले बेर तो नहीं खाने देतीं, उन्हें अकेला किश्ती में बैठ 
कर सैर के लिए नहीं जाने देतीं, उन्हें जुआरियों के यहाँ भी नहीं 
लेजाना चाहतीं । तुम इन बातों का ग्रतिबन्ध तो करती हो फिर 
उन बातों का प्रतिबन्ध क्‍यों नहीं कर सकतीं १ बात तो यह है 
कि तुम सच्ची बात कहना नहीं चाहती । द 

तुम कहती हो कि तुम बच्चों को प्यार करती हो इसीलिए 
तुम्हें उन्न के प्राणों का भय है तुम्हें इस बात का डर है कि कहीं 
बच्चों को भूख और सर्दी से कष्ट न हो इसीलिए तुम्हारा पति 


जो सम्पत्ति सच्वय कर रहा है उसे तुम पसन्द करती हो हालांकि 
३१३ 


क्या करें ? 


सम्पत्ति का सथ्चय जिस ढज्ल पर हो रहा है उसे तुम अनुचित 
सममती हो । तुम बच्चों की भावी आपत्तियों और मुसीबतों से 
डरती हो उन झुसीबतों से कि जो अभी बहुत दूर हैं और इसी- 
लिए तम अपने पति को वह काम करने के लिए उत्साहित करती 
हो कि जो तुम्हारी राय में अनुचित है | किन्तु यह तो कहो कि 
तुम अपने बच्चों को वत्तेमान परिस्थितियों से बचाने के लिए इस 
समय जो उन पर अभागी मुसीबतें पड़ रही हैं उन्से उबारने के 
लिए तुम क्‍या कर रही हो ९ 
क्या तुम अपना बहुत सा समय अपने बच्चों के साथ बिताती 

हो? यदि तुम दिन का दसवां हिस्सा भी देती हो तो बहुत बड़ी 
बात करती हो ! बाक़ी समय वह अजनबी लोगों की देख-भाल में 
रहते हैं जिन्हें प्रायः गलियों में चलते भाड़े पर ले लिया जाता है। 
ओर या फिर वह ऐसी संस्थाओं में रहते हैं. जहाँ नेतिक ओर 
शारीरिक व्यसनों में उनके फैंस जाने की आशा है । 

तुम्हारे बच्चे कुछ खाते-पीते हैं? उनके खाने को चीज़ों को 
कौन बनाता है ? केले ओर किन चीज़ों से बह सामग्री तैयार 
: होती है ? सम्भवत: इस विषय में तुम कुछ भी नहीं जानतीं । 
तुम्हारे बच्चों को केसी नेतिक शिक्षा दी जाती है ? तुम इस बात 
से भी अनभिज्ञ हो । 


.. तब फिर यह मत कहो कि तुम इन बुराइयों को केवल अपने 
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चालीसवां परिच्छेद 
बच्चों के भले के लिए भी किसी तरह बरदाश्त कर लेती हो--यह' 
ठीक नहीं है | तुम इन बुराइयों को पसन्द करती हो इसीलिए: 
ऐसा करती हो । द 
सच्ची माता जो बच्चों को पेदा करने और उनका पालन- 
पोषण करने में ही अपना त्याग-मय जीवन-कर्तव्य और इश्वरेच्छा- 
का पालन सममती है वह ऐसा कभी न कहेगी । 
वह ऐसा न कहेगी, क्‍योंकि, वह जानती है कि उसका यह 
काम नहीं है कि वह अपनी अथवा जन-समाज की विकृत 
रूचि के अनुसार बच्चों को तेयार करे । वह जानती है कि बच्चे 
सनुध्य को आगामी पीढ़ी हैं ओर वह एक महान से महान ओर 
पवित्रतम ईश्वरीय घरोहर हैं जिनकी प्राण-पन्त से सेवा करना 
'उसके जीवन का ध्येय है । 
धीमें-बीमें टिमटिमाती हुईं जीवन-ज्योति का लालन-पालनः 
करने में लगी रहने के कारण बह सदा ही जीवन ओर म्त्यु के 
बीच में रहती है ओर इसलिए वह जानती है कि जीवन ओर 
मरण के प्रश्न पर विचार करना उसका काम नहीं है; उसका 
काम तो जीवन की सेवा करना है ओर इसीलिए इस सेवा के 
दूरस्थ मार्गों को वह खोजती हुईं न फिरेगी । बस वह सेवा के: 
'निकट-तम माग को हाथ से न जाने देगी । 
ऐसी माता बालक को गभ में धारण करके खय॑ ही उनका 
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क्या करें ९ 
'पालन्न-पोषण करेगी । और वह स्वयं बालकों के लिए खाना 
'बनायेगी ओर उन्हें खिलायगी, वह स्वयं ही उन्हें कपड़े बना कर 
'पहनायेगी और मेले हो जाने पर स्वयं ही धोयेगी। स्वयं ही 
उन्हें शिक्षा देगी और हर प्रकार की सेवा करेगी | वह साथ ही 
-सं.येगी ओर उनसे बातचीत करेगी क्योंकि इसी में बह : अपने 
जीवन का काय समभती है | वह तो जानती है कि जीवन का 
कल्याण ओर आजीविका की निश्चिन्तता तो काम करने में और 
'काम करने की सामथ्य प्राप्त करने में है ओर इसलिए वह पति के 
धन अथवा बालकों की पदवियों द्वारा वाह्य सुरक्षितता की चिन्ता 
'न करके वह उन्हें वही व्यागमय जीवन व्यतीत करके भगवान 
'की इच्छा पूर्ण करने की शक्ति प्राप्त करने में सहायता देगी कि 
जिस जीवन का उप्ते अनुभव है ओर वह उन्हें इस लायक बना- 
येगी कि भगवान की इच्छा पूर्ण करने के लिए जिस श्रम का भार 
'बहन करने की ज़रूरत है उसमें खास्थ्य ओर जान का खतरा 
'होने पर भी वह उससे न मिमके । ऐसी माता को दूसरों से 
यह पूछना न पड़ेगा कि उसका क्या कत्तेव्य है | वह तो स्वयं ही 
'सब कुछ जान जायेगी आर अपनी अअन्तरात्मा की प्रेरणा के 
अनुसार काय करते हुए भयभीत न होगी क्‍योंकि उसको इस 
बात का सदा सन्‍्तोष रहेगा कि उसने वही किया है कि जो 


'उसका कत्तेव्य था और जिसके लिए वह पैदा हुई है । 
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चालीसवां परिच्छेद 


पुरुष अथवा बालक-विहीन खत्री के लिए ईश्वर की इच्छा 
पूर्ण करने का कोनसा मार्ग है इस सम्बन्ध में किसी को कोई 
शक हो तो हो, पर माता के लिए तो यह मार्ग बिलकुल स्पष्ट 
ओर निश्चित हैं और यदि वह अपते क॒तंव्य को अत्यन्त नम्रता- 
पूवंक सरल हृदय से पालन करती है. तो वह उस मानव-उच्चता 
के परम पद्‌ तक अनायास ही पहुँच जाती है कि जहाँ तक 
मनुष्य के लिए पहुँचना संभव है ओर जहाँ केबल मनुष्य ही 
पहुँच भी सकता है; और उस उच्चता और सम्पूर्णता की ओर 
जानेवाले सभी मनुष्यों के लिए वह उनका पथ-प्रदशन करती है। 
जो माता प्रम-पुवेक अपने बच्चों को गये में धारण करतीः है 
ओर उन्हें अपने प्राणों से भी अधिक प्रिय सम कर उनकी 
सेवा करती है वही वास्तव में अपने बनानेवाले विभु की सच्चो' 
सेवा करती है ओर वहीं मरते समय भगवान के सामने शान्ति 
के साथ यह कह सकती है कि अन्न तू अपनी दासी को शान्ति. 
के साथ विदा होने दे ।' 

ओर यही वह सर्वोत्कृष्ट सम्पू्णता है जहाँ पहुँचने के लिए 
सभी उद्योग करते हैं | 

ऐसी स्त्रियाँ जो अपने जीवनोहेश्य को पूर्ण करती हैं शासन 
करनेवाले पुरुषों के ऊपर शासन करती हैं और मनुष्यों के लिए 


ध्रुव नक्षत्र की भांति पथ-प्रदर्शक का काम देती हैं। वह आगामी 
३१७ 


क्या करें | 


'यीढ़ी को साँचे में ढालती ओर लोकमत को तैयार करती हैं 
ओर इसीलिए इन्हीं स्रियों के हाथ में मनुष्यों के उद्धार की 
सर्वोच्च सत्ता है ओर वही उन्हें हमारे जमाने की भयंकर आप- 
त्तियों में से उबार सकती हैं । 

हे स्ियो ओर माताओ ! संसार का उद्धार औरों की अपेक्षा 


तुम्हारे हाथ में अधिक है । 
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दिव्य जीवन-+-():४००४ ज रिश #67270 
जीवन के प्रभात में ही सांसारिक चिन्ताओों के भार से कुम्दलांने 
वारे युधकोों के लिए यह सखंजीविनी विद्या है। कुसंगति में भटकने 
वाछे युवकों को सन्मार्ग बताने वाला गुरुंमन्‍्त्र है । सू० ।5) 


लीवन-साहित्य--दो भांग (काका कात्रेलकर) 
प्राचीनता कौर नवीनता में बराबर संघर्ष चछा आया है। 
कोई प्राचीम संस्कृति में एकान्त सींद्य और श्रेष्ठठा का दशेन करता 
है और कोई पश्चिमी सभ्यता का ही अनन्य भक्त है। काका साहब 
ने इस पुस्तक में दोनों संसद वियों का अद्भुत समन्वय कर दिया है । 
पुस्तक का प्रत्येक अध्याय पविश्न ज्ञान और आाव्हाद का देने 
वाला हैं । मू० १) 


लामिल चेदू--(अछ्ूत ऋषि तिरुवल्छुबर) 
हम जआायों के सारतवंष में आने के पहले इस देश में द्रविड़ 
नामक एक महात््‌ जाति निवास करती थीं। उसकी संस्कृति भी 
अत्यन्त उच्च थी । अत्यन्त चमत्कार पूर्ण और प्रसन्न भाषा में उसके 
सार सिद्धान्त अछूत ऋषि तिरुवछुवर ने अथित कर दिये ड्ढ। 
दविड देश में इस पुस्तक का बेदों के समाव आदर है । केवल 
भारत में ही नहीं समस्त विश्व साहित्य में इसका एक विशेष 


स्थान है। मू० ॥७) 


ह: 0 2 


शेत्तान की लकड़ी--- 
एक चीज को बुरी समझ कर भी जब आदसोी उसका सेचर्त 
करता रहे, उसका गशुझाम बन जाय तब उसे क्या कहें ? सारा 
संसार नशीली चीजों के पंजे में ठुरी तरह फंस गया है । शराब, 
भांग, गांजा, तमाखू तथा व्यभिवार के कारण भारत की क्या दच्चा 
हो रह्दी ज़रा इस पुस्तक को पढ़ कर देखिए । सू० ॥&) 


सामाजिक कुरीतियाँ-- 


मानवता अपनी ही बनाई कुछ छुराइयों के भार से पिस 
रही है। दुखसागर में डूबी हुई मानवता ऊपरी बातों को दूर करने से 
नहीं उबारी जा सकती । उसके लिए तो घमम, नीति, कानून, विवाह, 
पूँजीवाद, साम्राज्यवाद, इन सबकी रूढ़ कल्पनाओं में समूछ परि- 
बतेन की जरूरत है। इस पुस्तक में टॉव्स्टॉय अपनी जोरदार 
वाणी में इन सारी डुराइ्यों को प्रकट करते हैं । ॥% 


भारत के स्त्नी रत्--( दो भाग ) 


प्राचीन-सारतीय देवियों के आदश्श जीवमचरितन्न का यह पंवित्र, 
पर रच श्् हा 
सुन्दर और प्रकाशसय रत्न हे । यद्द रत्न प्रत्येक भारतीय बहिन के 
हाथ में होना आवश्यक है। मसू० १॥०-) 


उनोखा---( </6 70०277708 पद ) 


अंगरेजी राजाओं और उनके दरबारों की कुटिछ क्रीड़ाओं 
हक बेन 


का हार, विक्टरछागो की विंकद व्यग्यंसथ भांष! में 
पढ़िए । सू० १०) 


६ #£ 9 


आहट धकथा--(महाता गांधी) , प्रथम खण्ड : 
यह वही विश्व विख्यात आत्मचरित्र है जिसके अभी-अभी 
तीच संस्करण हो गये हैं। उपन्यासों की भांति मनोर॑ंजक और उपनि- 
षदों की भांति पविन्न और डँचा उठाने बारा यह अन्थ शअत्येक 
भारतीय को अपने पास अवश्य रखना चाहिए। मु० ।॥) 


यूरोप का इतिहास--( दीनों भाग ) 
नवीन भारतीय जागृति में जो छोग सहायक होना चादइते 
है उन्हें यूरोप का इतिहास अवश्य पढ़ना चाहिए। उसमें एक 
नवीन सभ्यता का प्रयोग हो रहा हैं। हम भी नवीन संस्कृति 
का निर्माण करने जा रहे हैं। अतः हमें इसका अध्ययन विशेष 
ध्यान पूचंक करना चाहिए | मरू० २) 


समाज विज्ञान-- 
आज कल देश में समाज-सुधार सम्बन्धी नित्य नये प्रयोग 


हो रहे हैं । इनको ठीक तरह समझने के लिए तथा समाज के विकास 
का शासत्ष--समाज विज्ञान पढ़ना बहुत लासदायक हैं | मू० १॥9) 


खहद्र का संपशण्िशास्क्र--- 
खादी के नाम पर चिढ़ने वाले सज्जन इस स्तक को केवल 
एक बार पढ़के । छेखक अमेरिका के एक अन्यग्त विद्वान शिव्प- 
शास्त्री है और उन्होंने खादी की उपयोगिता और अनिवायता वैज्ञा- 


जिक्र ढंग से सिद्ध की है | मू० ॥!&) 


( छ॑ 9 
गोरों का प्रसुत्व -- 
गोरों का प्रभुत्व अब संसार से घीरे-घीरे उठता जा रहा है। 
संसार की सवर्ण जा/तियाँ जागने छूगी और स्वतंत्र होने कमी । इस 


पुस्तक में देखिए कि किस सरह वे गोरों को अपने देशों से भगाती 
जा रही हैं । सू० ॥॥२) 


चीन की आवाज--- 
चीन की वर्तमान क्रान्ति को समझने के लिए उनकी संस्कृति 
उनकी समस्याओं अ दि का समझना बहुत जरूरी है छॉवेज डिकि- 
न्सन ने पत्नों के रूप में चीन की समस्याओं को अत्यन्त आकर्षक 
ढंग से समझाया है । मू० ३) 


दक्षिण आफ्रिका का सत्याग्रह (दो भाग) 
महात्मा गांधी ने इस महान्‌ युद्ध का इतिहास स्वयं किखा है 
सत्याग्रह के जन्म उसके सिद्धान्त आदि को अब प्रध्येक भारतवासी 

को समझ लेना चाहिए । मू० १।) | 


विजथी बारडोली--( साठ चित्र ) 
बारडोली के वीर किसानों ने अपने अधिकारों की रक्षा के 
लिए जो महान्‌ शान्तिमय युद्ध छेड़ा था उसका यह अत्यन्त 
स्फूर्ति जनक इतिहास है। मू० २) 


अनी ति की राह पर-- 


ब्रद्मचये, संतति-निरोध, ज्री पुरुषों को किस तरह पविश्नता 
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पूर्वक जीवन व्यतीत करना चाहिए इत्यादि पर बड़े ही रोचक एंव 
प्रभावशाली ढंग से महात्माजी ने अपने विचार रक्खे हैं । पुस्तक 
अत्यन्त छोक प्रिय है। पहला संस्करण द्वाथों द्वाथ बिक गया। 
दूसरा छप रहा है। सू० ४) 


नरभेध (--- 
स्वाधीनता की रक्ष। के लिए मरने वाझे इच नागरिकों के 
आतव्मयज्ञ का इतिहास ! अद्भुत वीरता और स्वदेशी शासकों के रोमां- 
चकारी अत्याचारों की ऋर कथाएँ जिनके सामने रावण और मरेघ- 
नादों की ऋ्रता सात्विक नजर आने लगती है। शकुनी ओर 
कु दीप पक !! 

दुर्याधन साथु पुरुष अतीत होने हैं। महाकारू का मेरव चृत्य--- 

_ नरमेध ! पढ़िए । मू० १0) 


जिन्दा लाश---(टॉल्नस्टॉय) 
यौवन, 'चच, प्रभतव्व और अविवेक जहां होते हैं, वहां एक-एक 
भी अनथ कर डालता है। जहां चारों हों वहां तो परमात्मा ही रक्षा 
र। अपनी अदभत होली में टॉलस्टॉय ने इनके शिकार बने हप्‌ 
युवकों और घनिकों का बड़ा ही बढ़िया खाका खींचा है। सू० ॥) 


जब अंग्रेज आधे--(छप रही है) 


भारत में अंग्रेजी राज्य के संस्थापक क्छाईव की धोखेबाज़ी 

और कम्पनी बहादुर की कुटिलताओं की कहानी श्री अक्षयकुमार 
मैत्रेय लिखित इस पुस्तक में पढ़िए तो ? कवि अपने मुंह न्याय के 
पद. के की. ऑप.. 


ठेकेदार बनने वालों ने भारत में इस राज्य की स्थापना कैसे-कैसे 
विश्वासधात और नीचताओं पर की नींव पर की है। सू० छऊगभग १४) 


( ८ ) 


क्या करें १ ( दो भाग ) ( ले०--महर्षि टॉलस्टाय ) 
इस पुस्तक की पश्चिमी संसार ने बड़ी प्रशंसा की है । मानव 
क्‍ हृदय की डच्चता का मानों नाप है | दीन दुबलों के साथ मिल जाने 
की,उनके सुख दुःख में शामिरू होने की, उनके दुःखों को सिटाने का 
वही स्वाभाविक व्याकुछवा इस पुस्तक में भी दे। महत्त्मा गांधी ने 
भी इसकी भ्रशंक्षा की है । मू० १॥०) क्‍ 


हाथ की कताह-बुनाई-- 
यह वही प्रसिद्ध पुस्तक है जिस पर मदृस्मां गाँधी ने चेखांसंप 
की ओर से लेखकों को १०००) का पुरस्कार दिया था। बैदिक कारू से 
छेकर, आज़ तक के सारतीय वद्ननव्यवसाय का यह अत्यन्त सुन्दर ; 
मनोर॑जक और आँखें खोलनेवाला इतिहास है। अब तक जिन्होंने 
खादी पहनना नहीं झुरू किया है उन्हें यह क्िताज अवश्य पढ़मी 
चाहिए । मू० ॥७) 


